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उ0 कोई ऐसी ४ 
अन्य कोई नहीं है। सम्यग्दशन ऐसी वस्तु दे कि यदि जीव उसे एक 2 

ज्षणमात्र भी अयट करे तो उसके भव का अन्त हो जाये | सम्यरदशन 8६ 
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«& है। अनंत संसारके अभावका मूल कारण सम्यग्दशन दे । 8 
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ख्च् सछथस 


हे जीवों ! यदि आत्मकल्याण करना चाहते हो तो 
पवित्र सम्यरदशेन प्रगट करो ! वह सम्यग्द्शन प्रगट करनेके 
लिये सत्समागमसे स्वतः शुद्ध और समस्त श्रकारसे परिपूर्ण 
आत्मस्वभावकी रुचि और विश्वास करो, उसीका छक्ष और 
आश्रय करो । इसके अतिरिक्त जो कुछ है उस सर्वकी रुचि, 
और आश्रय छोड़ो ! त्रिकाली स्वभाव सदा शुद्ध है, परिषूण है 
और वर्तमानमें भी वह प्रकाशमान है; इससे उसके आश्रयसे-- 
लक्षसे पूर्णताकी प्रतीतिरूप सम्यग्द्शन प्रगट होगा । यह सम्ब- 
गशन स्वय॑ कल्याणस्वरूप है और वही सब॑ कल्याणका मूल 
है ज्ञानी सम्पग्दर्शन को कल्याण की मूर्ति कहते हैं। इसलिये 
हे जीवो ! तुम सर्वप्रथम सम्पर्दर्शन प्रगठ 
करनेका अभ्यास करो ! 


ध्कै 
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निवेदन 


संखार में मनुष्यत्व दुलेंम है; मजुष्यभव अन॑तकालमें श्राप्त होता है, 
किन्तु सम्यन्द्शन तो इससे भी अन॑तगुना दुलैभ है। मज्नुष्यत्व अनंतबार 
प्राप्त हुआ है किन्तु सम्यग्द्शेन पहले कभी प्राप्त नहीं किया | मनुष्यत्व आप्त 
करके भी जीब पुनः स॑ंसारमें परिभ्रमण करता है किन्तु सस्‍्यग्द्शैन तो ऐसी 
वस्तु है कि यदि एकबार भी उसे श्राप्त करले तो जीवका अवश्य मोक्ष द्वो जाय । 
इसलिये सनुष्यभवकी अपेक्षा सी अन॑तगुना दुलेभ--ऐसे सम्यरदर्शेनकी 
आ्राप्तिका प्रयत्न करना दी इस दुलेंभ मानवजीवनका महानकत्तेज्य है । सम्य- 
ग्ुशेनके बिना सच्चा जेनत्व नहीं होता । यह सम्यरदशेन महान दुलेंभम और 
अपूर्य वस्तु दोने पर भी वह अशक्य नहीं है, सत्समागसहारा आत्मस्वभावका 
प्रयत्न करे तो वह सद्दज वस्तु है, वह आत्माकी अपने घरकी वस्तु है | 


इस कालमे इस भरतत्षेत्रमं ऐसे सस्यग्दशेनघधारी महात्माओंकी 
अत्यन्त दी विरलता है; तथापि अभी बिल्कुल अभाव नहीं है। इस समय 
- भी खारे जलके समुद्रमें मीठे कुएँकी भॉति सम्यग्दृष्टि घर्मात्मा इस भूमिसें 
विचर रहे हैें। ऐसे एक पवित्र महात्मा पूज्य श्री कानजी स्वामी अपने 
स्वाजुभवपूर्वक भव्य जीवोंको सम्यग्दशैनका स्वरूप सममा रहे है, उनके 
साच्षाद समागमर्मे रहकर सम्यग्द्शनकी परम सद्दिसा और उसकी प्राप्तिके 
उपायका श्रवण करना यह मानवजीवनकी छृताथेता है | पुज्य स्वामीजी 
अपने कल्याणकारी उपदेशह्यरा सम्यग्द्शनका जो स्वरूप समझा रहे हैं 
उसका एक अत्यन्त द्वी अल्प अंश यहा दिया गया हैे। 

जिज्ञासु जीव एक बात खास लक्षमं रखें कि सम्यग्दशन प्रगट होने 
के पहले देशनालब्धि अवश्य दोती है | छुद द्रव्य और नवपदार्थोंके उपदेशका 
नाम देशना है और ऐसी देशनासे परिणत जाचाये आदिकी उपलब्धि तथा 
उनके छारा उपविष्ट अर्थके श्रवण-प्रहण-घारण ओर विचाररणाकी शक्तिके 
सम्ाागम को देशनालव्धि कद्दते हैँ ( देखो षदखंडागम पुस्तक ६ एष्ट 


रे 


२०४ ) इसलिये सत्यरुचि पूर्वक सम्यस्क्ञानीके निकटसे उपदेशका साक्षात्‌ 
श्रवण किए बिना सम्यग्द्शेन नहीं हो सकता। मात्र शासत्र पढ़नेसे सम्य- 
ग्वशेन नही हो सकता, इसलिये जिसे सम्यरद्शेन प्रगट करके इस संसारके 
जन्म-सरणसे छूटना हो, पुनः नवीन साताके पेटमें बंदी न होना हो उसे 
सत्ससागसका सेवन करके देशनालब्धि प्रगट करना चाहिये | मात्र एक 
क्षणका सम्यग्द्शन जीव के अनंत भवोंका नाश करके उसे भव-समुद्रसे 
पार ले जाता है । 

जिज्ञासु जीवों ! इस सम्यक्त्वकी दिव्य मह्दिमाको समभोे और 
सत्समागससे उस कल्याणकारी सम्यक्त्वको प्राप्त करके इस भवसमसुद्रसे 
पार होओ |--यही इस सानव जीवनका महान कत्तेंव्य है । 

शक रामजी माणेकचन्द दोशी 
चीर सं० २४८७ अमुख-- 
श्री द्गिम्बर जैन स्वाध्याय मंदिर, सोनगढ़ 


[ नोट---सम्यग्दशन भाग २ गुजराती भाषा से छपा है गुजराती के जानकार 
अवश्य वह पुस्तक मंगालें ] 
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हे ः ट गे 


मानवजीवन का महाकर्तव्य 
20203 703 


ँ-ज्बााबाूर्‌ ९ 7... «८ शक... 
# दंसण मूलो धम्मो # 


१, सम्यक्वकों नमस्कार 
हे सर्वोत्कष्ट सुखके हेतुभूत सम्यग्द्शन | तुमे अत्यन्त भक्तिपू्षक 


हर हो | 

इस अनादि संसार मे अनन्तानन्त जीव तेरे आश्रय के विना 
अनन्तानन्त ठुःखोंको भोग रहे हैं । 

तेरी परम ऋपासे स्व-स्वरूपमें रुचि हुई रुचि हुईं, परम वीतराग, स्वभावके 
प्रति दृढ निम्थय उत्पन्न हुआ, कृतक्ृत्य द्वोनेका सार्गे भ्हण हुआ | 

हे वीतराग जिनेन्द्र ! आपको अत्यन्त भक्तिपू्वंक नसस्कार करता 
हूँ। आपने इस पामरके ग्रति अनन्तानंत उपकार किये हैं । 

हे कुन्दकुन्दादि आचार्यो ! आपके वचन भी स्वरूपाजुसंघान के 
लिये इस पामरको परम उपकारभूत हुगे छहै। इसलिये आपको परम 


भक्तिपूवेंक नमकार करता हूँ। 
सम्यग्द्शन की प्राप्तिके विना जन्सादि दुःखोंकी आत्यंतिक निवृत्ति 
नदीं दो सकती ! ( भ्रीसद्‌ राजचन्द्र ) 






| --# सम्यरशैन 


२, सम्यकत्व का माहातत्य 


(१ ) सम्यक्त्वद्दीन जीव यदि पुण्य सहित भी हो तो भी 
क्ानीलन उप्ते पापी कदते हैं | ( गो० सार, जीवकाण्ड गा. ६२३ ) क्योंकि 


पुएण्य-पाप रहित स्वरूपकी अती। ति न होने से घुरयके फलकी मिठासमें न होने से पुरयके फलकी सिठासमे पुर्य 
९० मरनपका+-ामकरनहानकमनमगानमिनमानान-+म न वानाक '+..ची धाम 


का व्यय करके स्वरूपकी अतीति रहित होनेसे पापमे जायगा । 
( २ ) सम्यकत्व सहित नरकवास भी भला है और सम्यकत्वद्दीन 
धोकर देवलोकका निवास भी शोभास्पद नहीं होता । 


( परसात्म प्रकाश ) 


जन _्न 


(३ ) संसाररूपी अपार समुद्र से रत्ननत्नयरूपी जहाजको पार 
करनेक्रे लिये सम्यर्द्शैन चतुर खेबटिया ( नाविक ) के समान है | 
(४ ) जिस जीवके सम्यग्दशेन है वद्द अनन्त सुख पाता है और 
जिस जीवके सम्यग्दशेन नही है वद्द यदि पुएय करे तो भी अनन्त दुःखों 
को भोगता है । है 
के इन गझ्रकार सम्यरदशनकी अनेकविध महिमा है; इसलिये जो 
अनन्त सुख चाहते हैं उन समस्त जीचोंको उसे आप्त करनेका सर्वे श्रथम 
उपाय सम्यग्दशेन ही दे | 
श्रीसद्‌ राजचन्द्रते सी आत्मसिद्धिके अथस पदुर्से कहा है कि-- 
“जे स्वरूप समज्या विना; पाम्यो दुःख अनन्त, हर 
समसजाव्यु' ते पद नसू, श्री सदूगुरु भगवंत ॥ १ | 
जिस स्वरूपको समम्ेभ विना अर्थात्‌ आत्म अतीति के बिना 
यानी सम्यग्य्शेन को आप्च किये विना अनादि काले केंचल अनन्त 
हुःख हो भोगा है उस अनन्त दुःखते मुक्त छोनेका एक सात्र उपाय 
सम्यग्दशैन दे, दूसरा नहीं । 
यद्द सम्यग्द्शन खआात्माका ही स्व-स्वभात्री गुण है । 
“ सुखी द्वोदेके लिये सम्यदशेन को अगट करो॥ कु 


पभगवान्त श्री कुन्दकुन्द-कद्दान जेन शासंमाला इ 
४३. आत्म स्वरूपकी यथार्थ सपझ सुलभ है। 


अपना आत्मस्वरूप समझना सुगम है किन्तु अनादिसे स्वरूप 
के अनभ्यासके कारण कठिन सालुस दोता है । यदि कोई यथार्थ रुचिपूवक 
सममभना चाहे तो वह सरल है । 

चाहे जितना चतुर कार्रगर हो तथापि वह दो' घड़ी में मकान 
तैयार नद्दी कर सकता किन्तु यदि आत्मस्वरूपकी पद्दिचान करना चाहे 
तो वद्द दो घड़ीमें भी हो सकती है । आठ वर्षका बालक एक मनका वोफमा 
नहीं उठा सकता किन्तु यथार्थ समभक्रे छदारा आत्माकी श्रतीति करके 
केवलज्ञानको श्राप्त कर सकता है । आत्मा परद्वव्यमें कोई परिवर्तन नहीं 
कर सकता किन्तु स्वद्रव्यमें पुरुषार्थके द्वारा समस्त अज्ञानका नाश करके 


न ७. ८ 


आत्मामें किचित्‌ मात्र सामथ्ये नहीं है। आत्मासें इतना अपार स्वाधीन 
पुरुषार्थ विद्यमान है. कि यदि वह्द उल्टा चले तो दो घड़ीमें सातवेँ नरक जा 
सक्ता है और यदि सीधा चते तो दो घड़ीमे केवलज्ञान प्राप्त करके सिद्ध 
हो सकता है | 

परसागस श्री समयसारजीसें कहा है कि--'यदि यह आत्मा 
अपने शुद्ध आत्मस्वरूपको पुदुगल द्रव्यत्ते भिन्न दो घड़ीके लिये अजुभव 
करे ( उसमें लीन दोजाय ) परिषद्दोंके आने पर भी न डिये तो घातिया 
कर्मोंका नाश करके केवलज्ञानको प्राप्त करके मोक्षको प्राप्त दो जाय । 
आत्मानुभवकी ऐसी मद्दिमा है तो मिथ्यात्वका नाश करके सम्यग्दशन 
की प्रासिका होना सुलभ ही है, इसलिये श्री परम शुरुओंने यद्दी उपदेश 


अधानतासे दिया दे ।? 
श्री समयसारभवचनोमे आत्माकी पद्धिचान करनेके लिये बार॑ंवार 


प्रेरणा की गई दे कि--- 


डे - -अजः सस्यग्द्शर 

(१ ) चैतन्यके विलासरूप आनन्दको जरा प्रथक्‌ करके देख, उस 
आनन्दके भीतर देखने पर तू शरीरादिके सोहको तत्काल छोड़ सकेगा । 
धफरगिति' अथौत्‌ मटसे छोड़ सकेगा, यह बात सरल है क्योंकि यह तेरे 
स्वभावकी वात है। 

(२ ) सातवें नरककी अनन्त वेदतलामे पड़े हुओने भी आत्मानुभव 
आ्राप्त किया है तब यहां पर सातवें नरकके बराबर तो पीड़ा नहीं है। 
मलुष्य भ्रव प्राप्त करके रोना क्‍या रोया करता है। अब सत्समागमस्स 
आत्माकी पद्दिचान करके आत्माछठुभव कर | इस ग्रकार समयसार प्रवचनोंमें 
बारंवार---हजारोंबार आत्माहुभव करने की ग्ेरणा की है जैनशा्त्रोंका 
ध्येयबिन्दु ही आत्मस्वरूपकी पहिचान कराना है | 

अनुभव ग्रकाशमभत्थमें आत्माजुभबकी प्रेरणा करते हुये कद्दा है कि 


कोई यह जाने कि आजके समयमसें स्वरूपकी प्राप्ति कठिन है त्तो सममना 
चाहिये कि वह स्वरूपकी चाहको मिटानेवाला वहिरात्मा है “*” *” जब 
वह निठलछा होता है तव विकथा करने लगता है। यदि वह तब स्वरूपकी 
प्रेरणा अनुभव करे तो उसे कौन रोक सकता है | यह :कततरे आश्चर्यकी 
बात है कि वह पर परिणामको तो झुग्म और निजपरिणामको विपस 
दताता है | स्प्रय देखता है जानता है तथापि यह कहते हुये लज्जा नया 
आती कि देखा नहीं जाता; जाना नही जाता ” “ “ जिसका जयगान भव्य 
जीव गाते है जिसकी अपार महिसाको जाननेसे सद्दा भव भ्रमण दूर छोता 
है ऐसा यह समयसार ( आत्मस्वरूप ) अविकार जान लेना चाहिये । 


यदद जीप अनादि कालसे अज्ञानके कारण परद्र्यको अपना 
करनेके लिये भ्रयत्न कर रहा है और शरीरादिको अपना वनाकर रखना 
चाद्दता द्वे किन्तु पर द्रव्य का परिणमन जीवके आधाीन नहीं है इसलिये 
अनादिलत जीचके परिश्रम के फलमें अज्ञात हुआ लेकिन एक परमाझु भा 
जीवका नहीं हुआ । अनादिकाज ने देह दृष्टि पूर्वक शरीरको अपना मान 
रक्खा द किन्तु अभी तक एक भी रजकण न तो जीवका डुआ द और न 


भगवाने श्री कुन्दकुद-कटहान जैन शास्रमाला भर 


होनेवाला है दोनों द्रव्य त्रिकाल भिन्न हैं। जीव यदि अपने स्वरूपकों 
यथार्थ समभना चाहे तो वह पुरुपार्थेक छदारा अल्पकालमें समझ सकता 
है । जीव अपने स्वरूपको जब सममना चाहे तब समक सकता है, स्वरूप 
के सममनेसे अनन्त काल नहीं लगता, इसलिये यथार्थ समझ सुलभ है। 

यथाथे ज्ञान प्राप्त करनेकी रुचिके अभाव ही जीव अनादि काल 
से अपने स्वरूपको नहीं समभ पाया इसलिये आत्मस्वरूप' सममनेकी रुचि 
करो और ज्ञान आम करो | 


०. द्र्यदृष्टिकी महिमा 


जो फोई जीव एकबार भी द्रव्यदष्टि घारण कर लेता है उसे अवश्य 
सोक्षकी भाप्ति होती है। 

(१) द्वव्यदृष्टिमें मव नहीं।---आत्मा वस्तु दहै। वस्तुका मतलब है-- 
सामथ्यप्ते परिपूर्ण, त्रिकालमें एकरूप अवस्थित रहनेवाला द्वज्य। इस 
द्रव्यका वर्तमान तो सर्वदा उपस्थित है ही | अब यदि वह वर्तेसान किसी 
निमित्ताधीन है तो समभली कि विकार है अर्थात्‌ संसार है। और यदि 
बह वर्तमान स्वाश्रय स्थित है, तो द्वव्यमें विकार न होनेसे पर्योयर्में भी 
विकार नहीं है अर्थात्‌ वही मोक्ष है। दृष्टिने जिस द्रव्यको लक्ष्य किया है 
उस द्रव्यमें भव या भवका भाव नहीं है इसलिये उस द्रव्यको लक्षित 
करनेबाली अवस्था्ें सी भव या भवका भाव नहीं है । 

यदि आत्मा अपनी वर्तमान अवस्थाको “र्वलक्ष्यःः से र्टेत 
धारण कर रहा है तो वह विकारी है । लेकिन फिर भी वह विकार सात्र 
एक समय ( क्षण ) पर्यन्त ही रहनेवाला है, नित्य द्रव्यमें चद्ध विकार नहीं 
है । इस वास्ते नित्य-त्रिकालवर्ती द्रव्यको लक्ष्य करके जो वर्तेमान अवस्था 
होती है उसमें कमीपना या विकार नहीं है। और जहद्दां कमीपना ग्रा 
विकार नहीं है वहाँ सबका भाव नहीं है। और समवका भाव नहीं, इसलिये 
भव भी उहीं है । इसलिये द्रव्य र्वभावसें भव न होने से द्वृव्य स्वभावकी 
दृष्टियें भवका अभाव ही द। अर्थात्त्‌ द्रव्यदष्टि सवको स्वीकारती नहीं है। 


कह >््ऋ सम्यग्देरन 


आत्माका स्वभाव निःसंदेह है, इसलिये उसमे १ संदेह, र रागह्ेष 
या ३ भव नहीं है। अतः -सम्यग्दृष्टिको निजस्वरूपका १ संदेदद नहीं २ 
राग-छेब का आदर नहीं, ३ भवकी शंका नहीं | दृष्टि सात्र स्वभावकों ही 
देखती है | दृष्टि पर वस्छु या पर निमित्तकी अपेक्षासे होने वाले विभाव 
भावोंको भी स्वीकारती नहीं है | इसलिये विभाव भावके निमित्तसे होने 
वाले भव भी द्रव्यद्ृष्टिके लंक्ष्यमें नही होते | दृष्टि मात्र स्ववस्तुको ही देखती 
है, इसलिये उसमें परद्रव्य खंवन्धी निमिच-नेमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं है । 
निम्ित्त-नेमित्तिक संबन्धके सिवायका अकेला स्वभावभाव ही द्रव्यहष्टिका 
विषय है । स्वभाव भावसे यानी द्वव्यहप्रिसें भव नहीं । इस तरह स्वचद्ष्टिका 
जोर नये भवके बनन्‍्धनको उपस्थित नहीं होने देता। जहाँ द्रंव्यदृष्टि नहीं 
होती वहाँ भव का वन्धन उपस्थित हुये बिना नहीं रह सकता। क्योंकि उस- 
की इृष्टि द्रव्य पर नहीं; पर्याय पर है तथा रागयुक्त है। ऐसी चष्टि तो 
वन्धन का छी कारण होती है। ह 


२. द्रव्यदश्टि भवफी विगड़ने नहीं देती--- 


दृग्य दृष्टि होनेके बाद चारित्र सें कुछ अस्थिरता रह भी जाय और 
एक दो सब हो भी जाय तो भी वे भव वियड्ते नहीं हैं । 

द्रव्यहष्टिके वाद जीव कदाचित्‌ चैरियोंकी संहाराय युद्धमें तत्पर 
हो, वाणके ऊपर चाण छोड़ रहा हो, नील, कापोत लेश्याके अश्लुम भाव 
कभी कभी आते भी दों तो भी उस वक्‍त नये भवकी आदुका चन्ध नहीं 
होता । क्‍योंकि अन्तरंगर्मे द्ब्यदप्टिका जोर वेदद चढ़ा छुआ रहता दै। 
और चह जोर भचको विगडने देता नहीं है । तयेव भव-अवस्थाकों बढ़ने 
देता नहीं है । जहां द्रव्य स्वभाव पर दृष्टि पड़ी कि स्वभाव अपना काये 
विला किये न रहेगा, इसलिये द्वव्यद्रष्टि द्ोनेके चाद नीचरातिका बंध या 
संसाखूद्धि नदीं दो सकती, ऐसा यद्द द्रव्यस्यभभावका चर्णन द्दं। 

( २१९-६-४४ की चर्चाके आवारसे-सोनगढ़ ) 


भगवान श्री कुन्दत्द-कद्ान जैन शाखमाला ्- 
(९ ३) द्रव्य इश्टिको क्‍या मान्य है ।' 
द्रव्यदष्टि कहती है कि “सै मात्र आत्माकों दी स्वीकार करती 
हैँ?? । आत्मा परका संबन्ध नही हो सकता अतः पर संबंधी भावोंको 
यह दृष्टि स्वीकारती नही है। अरे! चौदह गुणस्थानके भेदोंको भी पर 
संयोगसे होनेके कारण यह दृष्टि स्वीकारती नही है | इस दृष्टिको तो मात्र 
आत्मस्वभाव ही मान्य है । जो जिसका स्वभाव है, उसमें उसका कभी भी 
किंचित्‌ भी अभाव नहीं दो सकता और जो किंचित्‌ भी अभाव या दीना- 
घिक हो सके यद्द वस्तुका स्वभाव नहीं है। अर्थात्‌ जो च्रिकालमें' एकरूप 
रहे वही वस्तुका स्वभाव है | यह दृष्टि इसी स्वभावको दी स्वीकारती है। 
दृउ्यदष्टि कहती है कि मैं जीवको मानती हूँ; परन्तु जीव जितना कि पर 
संयोगरहित द्वो अर्थात्‌ पदार्थों के संबंधसे नितान्‍त रद्धित जो अकेला 
स्वत्तत्व रहे, उत्ते ही यह दृष्टि शद्ृण करती है। अपने लक्ष्यकी-ैतन्य 
भगवानकी, पहिचान करके निमित्तत्त कयऊं तो चैतन्य स्वभावकी द्वीनता 
प्रदर्शित होती है | मेरे चैतन्य स्वभावक्रो परकी अपेक्षा नही | एक समय पे 
परिपूरो द्रव्य दी मुझे सान्‍्य है |, 
( १८०१-४४ के दिन व्याख्यानसे सम्यप्तार गाथा ६८ ) 


(४७) मोक्ष भी द्रव्यदाष्टिके आधीन हे । 


जो कोई जीव एकबार भी द्रव्यदष्टि को धारण कर लेवा है यदद 
जीव अवश्य मोक्ष श्राप्त करता है। द्रव्य दृष्टिके बिना जीव अनंतानंत 
उपाय करे तो भी सोक्ष नहीं पा सकता | श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी “सम्यक्त्वकी 
प्रतिज्ञा? के विवरणमें कदते हैं कि सम्यकृत्वको म्रदण करने से अददणकर्तो 
की इच्छा न हो तो भी अद्दण॒कर्ताको सम्यकत्वकी अतुल शक्तिकी प्रेरणा 
से मोक्ष जबरवद्रती प्राप्त करना दी पड़ता है तथा वे आगे कहते हैं कि 
सम्यग्दर्शनकी आप्ति बिना जन्स मरणके दुःखकी आत्यंतिक निद्वत्ति दो ही 
नहीं सकती ।. इसलिये जो मोक्षका, अभिलाषी दो उसे अवश्य द्र॒व्यदृष्टि 


धर '>॑छऋ सम्यादशीन 


धारण करनी चाहिये । जिस जीवको द्वव्यदृष्टि आप्त होगई उसकी मुक्ति 
होगी दी, और जिसे यद्द दृष्टि आप्त नहीं हुईं उसको मुक्ति हो दी नहीं 
सकती इस पकार सोक्ष झ्रपण्ति दृष्टिके आधोन है । 


( ४ ) ज्ञान भी दृष्टिफे-आधीन है । 


जिस जीवको द्रव्यदृष्टि नहीं, उसका ज्ञान सच्चा नहीं। भत्ते ही 
जीव ग्यारह अंगका ज्ञान आप्त करते; परन्तु यदि द्रव्यदष्टि आप्त नहीं तो 
चह स्वेज्ञान सिथ्या है। और भले ही नव तच्वोंके नाम भी न जानता हो, 
परन्तु यदि उसे द्रव्य दृष्टि आप्त है तो उसका ज्ञान सच्चा है। सम्यग्द्शेनको 
नमस्कार करते हुये श्रीसद्‌ राजचन्द्रजी फरमात्रे है कि “अनन्तकालसे जो 
ज्ञान भबका कारण होता था उस ज्ञानको एक क्षणमें जात्यंतर करके जिसने 
भव निवृत्तिरूप परिणत कर दिया उस कल्याणमूर्ति सम्यर्दर्शनको नमस्कार 
हो |? द्रव्यच्ष्टि रहित ज्ञान भमिथ्याज्ञान दै और संसारका कारण है। द्रव्य 
दृष्टि आप्त करते ही वह ज्ञान सम्यक्पना आप्त करता है। इसपजिये ज्ञान 
भी चइष्टिके आधोीन है ।# 


(६ ) विपरीतरदाष्टि की विपरीवताका माहात्म्य 


जिन जींवॉको उपयुक्त द्वव्यदष्टि नहीं होती उन्हें विपरीत दृष्टि 
होती है | ( विपरीतदष्टिके अन्य अनेक नाम हैं-जैसे कि मिथ्याद्टष्टि, 
व्यवद्यारटट्टि, अयथार्थेडष्टि, मूठीदृष्टि, पर्योयद्ष्ठि, विकारदष्टि, अभूता्थेदष्टि; 
ये सब एकाथेवाचक शब्द हैं।) यह विपरीतद्ष्टि एक समयमें अखंड 
परिपूर्ण स्वभावको नहीं मानती है। अर्थात्‌ इस चउट्टिमें अखंड परिपूर 
वस्तुको न माननेकी अनन्त विपरीत सामर्थ्ये भरी हुई है। पूर्ण स्वभावका 
निरादर करनेवाली इदृष्ठि अनन्त रे संसारका कारण छहै। ओर ऐसी दाछि 





७ सोट--द्रव्यदष्टि कहो या आत्मस्वत्पकी पहिचान कही एक ही चात 
है । इमीतरह सम्यग्दष्टि, परमार्थदृष्टि, वस्तुदृष्टि, ध्वमावदृष्टि, 
यथाबचंदृष्टि, च्रतार्थदृष्टि थे सब झुकार्थे वाचक दूँ 


सगदान ओ कुल्दकुन्द-कहान जैन शांखमाजा रु 


“निरन्तर समयमें महान पापका कारण है। हिंसा, चोरी, मूठ, शिकार 
आदि सात व्यसनोंके पापों ले सी बढ़कर अनन्त गुना स॒हापाप यद्द दृष्टि है | 
(७ ) द्रव्यदष्टि ही परम क्॒तेज्य है । 

अनादिकातलसे चले आये इन महान ढुःखोंका नाश करनेके लिये 
उन्तके मूलभूत बीजको यानी मिथ्याखकफोीं आत्मस्वह॒पकी पद्दिचानरूप 
सम्यक॒त्व के द्वारा नाश करना यद्दी जोच ( आत्मा ) का परम कतेैंव्य है। 
अनादि संसारमे परिभ्रमण करते हुये इस जीवने दया, दान, तत, तप; 
भक्ति, पूजा आदि सर्वे शुभकृत्य अपनी मान्यता के अलुसार अनन्तवार 
किए है और पुणय करके अनन्तबार स्वर्ग का देव हुआ दे, तो भी संसार 
परिभ्रमण टला नह, इसका मात्र कांण्ण यददी है कि जीवने अपने 
आत्मस्यरूप को जाना नहीं; सच्ची दृष्टि प्राप्त की नलदीं। ओऔर सच्ची दृष्टि 
क्रिए बिना भवका अंत नहीं आ सकता । इसलिये आत्मकल्याणारथ द्वव्य 
इृष्टि प्राप्त कर सस्यग्दर्शन श्रगटाना यही सब जीवोंका कर्तेग्य है। और 
इस कतेवठ्य को स्वलक्षों पुरुषार्थ छारा अत्येक जीव कर सकता है। इस 
सम्यग्दश्शन की आप्ति से जीवका अवश्यमेव मोक्ष होता है । 


५. सम्यक्तकी प्रतिज्ञा 
( श्रीम३्‌ राज्चन्द्र ) 

“मुझे मदण करने से, भश्रहदण करनेवाले “की इच्छा न होते पर भी 
मुझेध उसको वलात्‌ मोक्ष ले जाना पड़ता है; इसलिये म्लुके थ्दण करनेसे 
पंहले यदि वह विचार करे कि मोक्ष जाने की इच्छा को बदल देंगे तो भी 
उससे काम नही चलेगा | मुझे; श्रहण करने के बाद, सुके डसे मोक्ष 
पहुंचाना दी चादिये। 

कदाचित्‌ मुझे शरद्दण करनेवाला शिथिल दो जाय तो भी यदि दो 
सका तो उसी भसचमे अन्यथा अधिकले अधिक पंद्रह भचसे मुम्ते उसे सोक्ष 
पहुँचा देना चादिये । ह 

कदाचित्‌ वह मुझे छोड़कर सुकसे विरुद्ध आचरण करे अथवा 

ञ््‌ 


 अुड -+ह# सभ्यग्दर्शन 


प्रबलसे प्रबल सोहको धारण करे तो भी अर्थ पुदुगल परावर्तनके अन्दर 
मुझे! उसे मोक्ष पहुंचा देना चाहिये, ऐसी मेरी प्र/तज्ञा है ? 


६. अविरत सम्यग्हष्टिका परिणमा 

अविरत सम्यग्दष्टि के सखी अज्ञानमय राग-छेष-मोह नहीं होते। 
मिथ्यात्व सहित रागादिक दो वही अजान के पक्ष में गने जाते हैं। 
सम्यक्त्व सहित रागादिक अज्ञान के पक्ष में नहीं हैं । 

सम्यर्दृष्टि के निरन्तर ज्ञानमय ही परिणमन होता है। उसे चारित्र 
की अशक्ति से जो रागादि होते हैं उन्तका स्वामित्व उत्ते नहीं है। रागादिक 
को रोग समान जानकर वह वर्तेता है और ऊअऊऋपनी शक्ति अनुसार उन्हें 
काठता जाता है | इसलिये ज्ञानी को जो रागादिक हो) हैँ वे विद्यमान होने 
पर भी अविद्यमान जैसे हैं, वह आगामी सामान्य संसारका बंध नहीं करता, 
सात्र अल्पस्थिति-अनुभागवाला बंध करता है। ऐसी अल्पवबंधको गौर्य 


करके बन्ध नही गिना जाता । 
( समयसार-आश्रव अऋघकार ) 


७. झ्ात्महिताभिलाषीका प्रथम कर्तव्य 
तत्च निर्णय 

तब्त्व निशेयरूप धर्म तो, बालक, बइछ रोगी, (नरोगी, धनवा॥, 
निर्घन सुक्षेत्री तथा छुक्षेत्रे आदि सभी अबस्थामें आप्त दो) योग्य है, 
इसलिये जो पुरुष अपना छित चाहता है उले सबसे पहले यद्द ठत्त्व 
निर्णयरूप कार्य ही करना योग्य है । कहा है कि:--- 

न क्लेशो न धनव्ययों न गमनं देशांतरे प्रार्थना । 

केषांचिन्न बलक्षयों न तु भय पीड़ा न कस्माश्च न 

सावर्ध न न रोग जन्म पतन नैवान्य सेवा न दि । 

चिद्रुपं स्मरणे फर्ल बहुतरं किन्नादियंते बुधाः ॥ 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कहद्ान जैन शाख माला १५ 


अर्थ--चिद्रुप (ज्ञान स्वरूप ) आत्माका स्मरण करने में न 
तो क्‍्लेश होता है, न धन ख्चे करना पड़ता है, न ही देशांतरमें जाना 
पड़ता है, न कोई पासमें आर्थना करनी पड़ती है, न बलका क्षय दोता है, 
न द्वी किसी तरफले भय अथवा पीड़ा होती है; और वद्द सावथ भी 
( पापका कार्य ) नही है, उससे रोग अथवा जन्म मरणमें पड़ना नहीं 
पड़ता, किसीकी खसेचा नहीं करनी पड़ती, ऐसी बिना किसी कठिनाईके 
ज्ञान स्वरूप आत्माक्ते स्मरणका चजहुत फल है तब फिर सममदार पुरुष 
डसे क्‍यों नदी' भ्रहण करते २ 

अपर फिर जो तत्त्व निर्णयके सन्‍्मुख नहीं हुये हैं, उन्हें जाग्रत 
करनेके लिये उलाहना दिया है कि--- 

साहीणे गुरु जोगे जेण सुणंतीह धम्मवयणाई । 
ते थघिट्ठदुड्ड चिचा अह सुहडा भचभय चविहुणा ॥ 
अर्थ--ग़ुस्का योग स्वाधीन होने पर भी -धर्में वचनोंकोी नहीं 
सुनते वे ध्रष्ठ और दुष्ट चित्तवाले हैं अथवा वे भवभय रहित (जिस 
संसार भयसे तीर्थंकरादि डरे उससे सी नहीं डरनेवाले उल्टे ) खुभट है । 

जो शास्प्राभ्यासके द्वारा तत्व निेय नहीं करते और विषय 
कपायफऊे कार्योंमें ही सग्न रहते है वे अशुभोपयोगी मिशथ्यादृष्टि हैं 
जो सम्यग्दर्शेनके बिना पूजा, दान, तप, शील;, संयमादि व्यवहार घर्मम 
( शुभभावसें ) मग्न हैं वे शुभोपयोगी मिथ्यादृष्टि है। इसलिये भाग्योदय 
से जिनते मलुष्य पर्याय पाई छै उनको तो सर्व धर्मका मूल कारण” 


सम्यरदशेन और उसका कारण तत्त्व--निणेय तथा उसका भी जो मूल 
कारण शास््राभ्यास द्वे वद्द अवश्य करना चाहिये। कल 


किंतु जो ऐते अवसरको व्यर्थ गँवाते है उन पर बुद्धिमान करुण्या 
करके कहते है किः--- 
प्रज्ञेव दुलेभा सुष्ठ दुलेभा सान्यजन्मने । 
तांग्राप्तये प्रमायंति ते शोच्याः खल्लु धीमतास ।। 
€ आत्सातहुशासन गाधा---६४ ) 


श्ष्‌ - ++# सस्यन्दर्शन 
अर्थ... संस्परमें छुद्धिका होना ही हुलैस है और फिर उसमें मौ 

परलोक के लिये बुद्धिका होना तो और भी इुर्लभ है, ऐसी बुद्धि पाकर जो 

अमाद करते हैं उन्र जोबों को ज्ञानी चहुत ही शोचनीय दृष्टि से देखने हैं । 
इसलिये जि ते सच्चा जेनी होना है उसे तो शासत्रके आधार से ठच्तच 

निएणय _ हल 

थय करना उचित है किन्तु जो ठत््व निशेय तो नहीं करता और पूजा, 

स्तोत्र, दशेन, त्याग, तप, वैराग्य संयम; संतोष आदि सभी कार्ये करता है ( 

उसके यह सच काये असत्य हैं । । 
इसलिये आगम का सेवन युक्ति का अवलंचन, परंपराते गुस्ओं 

के उपदेश और स्वानुभवके हारा तत्वका निर्णय करना चाहिये। जिन 

चबचन तो आयार है उसका पार तो श्री गणधर देव भी प्राप्त नदी कर सके 

इसलिये जो सोक्षमागे की अ्योजनमूत रकम है उसे निर्णय परवेंक अवश्य 

जाननी चाहिये | कहा भी है कि--- 

अंदोणत्थि सुई्देयं काछो थोआवय च दुम्मेहा । 

- तंणबर सिक्खियव्य॑ जिंजर मरणक्खय॑ कुणहि |! 

( पाहुड दोद्दा ६८ 2 
अथे:-श्रुतियों का अन्त नहीं दै काल थोड़ा है औरर दम 
नि द्धि ( अल्पबुद्धिवाले ) हैं इसलिये दें जोंच ! ठुमके तो वह सीरबना 
चादिये तू जन्म सरण का नाश कर सके । 
स्ड 4 प 4 पी था| चाहिये 

आत्महितके लिये सर्च प्रथम सर्बश्षका निर्णय करना चाहिये । 
छुम्दे यदि अपना भला करना छो तो सब आत्महित का मूलकारण 


जो आप्र है उसके सच्चे स्वरूप का निर्णय करके ज्ञान सें लाओ क्योंकि 
सर्व जीवोंको सुख प्रिय है । सुख सावकर्मों के नाशसे श्रान होता दै। भाव 
कर्मोंका नाश सम्यकचारित्र ते होता है, सम्यक्चारित्र सस्पन्दर्सन-सस्यरज्ञान 
पू्चक दोता है, सम्यग्जान आगमसे दछोता है, आगम किसी चीतराग 
पुरुष की वाणीते उत्पन्न दोता है और वद्द वाणी क्रिसो बोतराग पघुस्पके 


भगवान श्री कुन्दकन्द-कहान जैन शखिताला श्क्‌ 


आश्रित है इसलिये जो सत्युरुष हैं उन्हें अपने कल्याणके लिये सर्च सुखका 
मूलकारण जे आप्त--अरहंत सर्वेज्ष हैँ उनका युक्तिपूबेक भलीभांति 
सर्व प्रथम निएुय करके आश्रय लेना चाहिये ! 

अब जिनका उपदेश सुनते है और जिनके कहे हुये मार्ग पर 
चलना चादते हैं तथा जिनकी सेवा पूजा, आरस्तिकता, जाप, स्मरण, स्वोच्न, 
नमस्कार और ध्यान करते हैं ऐसे जो अरहंत सर्वेज्ञ हैं उनका स्वरूप, 


पहले अपने ज्ञानमें जो प्रतिभासित हुआ दी नहीं है तब फिर तुम निमधय_ 
>किये बिना किसका सेन करते दो. बिना किसका सेप्रन क | को 


् लोक में भी इसी प्रकार--अत्यत निष्प्रयोजर॒ बात का निर्णय 


करके प्रद॑त्ति की जाती है और इधर तुम आत्महितऊके सूल आधारमूंत 


अरहँतदेवका निणंय किये विना ही अश्त्ति कर रहे हो यह बड़े छी आश्रय रहंतदेवका निणय किये विना ही प्श्रत्ति कर र हो यह बड़े ही _आखये 
की बात है | डर 


आर फिर तुम्दे ही निणेय करने योग्य ज्ञान भी आप्त हुआ है 

इसलिये तुम इस अवसर को चृथा सत गंवाओ | आलस्य जादि छोड़कर 
उसके निर्णयमें अपनेको लगाओ, जिससे तुम्डे वस्त॒का स्वरूप, जीवादिका 
स्व॒रूप, स्वपरका भेद विज्ञान, आत्माका स्व॒रूप, हेय उपादेश और झुभ-- 
बअश्ुभ-झुद्ध अवस्थारूप, अपने पद अपदका रव॒रूप सर्वश्रकारसे यथार्थ 
ज्ञात हो सफ्रे । इसलिये सब मनो रथ सिद्ध करनेका उपाय जो अदतसर्वैज्ञ 
का यथाथी ज्ञान है वह जिस अकार से सिद्ध दो वह प्रथम करना योग्य है । 


सबते पहले अहत सर्वेजका निश्यंय करने रूप काये करना चाहिये 
गद्दी श्री गुरुकी मूल शिक्षा है । *“ 
सचा ज्ञान सम्यग्दष्टि के होता है । 


शा 


अपने अपने प्रकरणमें अपना अपना क्षेय सम्बन्धी यथार्थ 
जाननेका अल्प अथवा विशेष ज्ञान सर्वेज्ञके छोता है क्योंकि लौकिक कार्य 
तो सभी जोव यथाथे दी करते हैं इसंलिये लौकिक सम्यग्ज्ञान सभी जीचोंके 


हट --# सम्यन्दर्शन 


थोड़ा चहुत बना दी रददता है किन्चु मोक्षमार्गमं अयोजनसूत जो आप्स 


आगम आदि पदार्थ हूँ उनका यथार्थ ज्ञान सम्यम्डष्टिको-ही होता है आदि पदार्थ हैं उनका यथार्थ त्तथा 
सर्वज्ञय का ज्ञान केवली भगवानके ही दोता है, यह जानना चाहिये । 


जिनमत की आज्ञा 
कोई कहता है कि सर्वेजकी सत्ताका निश्बय हमसे नहीं हुआ दो 
क्या हुआ ९ यद्द्‌ देव तो सच्चे हैं, इनकी पूजन आदि करना निष्फल थोड़े 
द्वी जाता है ९ 


उत्तर--जो तुम्दारी किंचित्‌ रूंद कषायरूप परिणति होगी तो. 
घुरय बन्ध तो होगा किन्तु लिनसतस ठो देवके दर्शनते आत्मद््शनरूप फत्न 


डोना कद्दा है बह तो नियमसे सर्वज्ञकाी सचा जाननेते ही होगा अन्य _ 
_अकार से नहीं; यहा श्री प्रवचनसारम कह्ठा है। 


और फिर तुम लौकिक कार्यों तो इतत्रे चतुर छो कि वस्तुकी 
'सत्ता आदि का निमग्वय किये बिना सर्वेथा अवृत्ति नहीं करते और यहाॉ घुस 
/ सत्ताका निश्चय भी न करके सयाने अनध्यवसायी ( बिना निणुय के ) 
होकर पचृत्ति करते दो यद जड़ा आख़्ये है ? श्री श्लोकचार्तिकर्में कद्दा है 


कि--ज्िसके सत्ता का निः्चवय नहीं हुआ; प्राक्षकक परीक्षककी _उसकी स्ठुति आदि 
कैसे करना उचित है ९ इसलिये तुम सर्व कार्यों से पहले अपने ज्ञान में , 


कम क++पन-+मम ७ जजमम+भ «9-७... सर्वेश्षकी सचाको सिद्ध करो, यही घर्मका मूल है और यदी जिचास्याय- हक 
सर्वेज्की सत्ताको सिद्ध करो, यही घर्मका मूल है और यही डि हे । 


आत्मकल्याणके अभिलाषियोंसे अनुरोध 


जिन्हें आत्मकल्याण करना है उन्हें पहले जिनवचन के आगमका 

सेचन, युक्तिका अचलम्बन) परंपरा ग़रुका उपदेश, तथा स्वानुभवे इत्यादि 

के छारा अमाण नय निल्षेप आदि उपायते वचनऊी सत्वताका अपने ज्ञान में 
हा... ०] 3 ाााााई 

निर्णय करके गम्यनान हुये सत्यरूप साधनके चलें उत्पन्न जो अज्ञुमान है 

उससे सर्वेज्षकी सचाको सिद्ध करके उसका श्रद्धान ज्ञान-दर्शन पूजन भक्ति 


आऔरर रुतोत्र नमस्कारादि करना चादिये। */ 


है 


हे 


भगवांत श्री कुन्दकुन्द-कहान जेन शास्त्र माला श्ध्‌ 


अपना भला बुरा अपने परिणामोंसे ही होता है इस प्रकार मानने 
'वाला भगवानका सच्चा सेवक है । 

जो यह मानता है कि अपना भला डुरा होना अपने परिणामों 
पर निर्भर है और उसी रूप स्वयं अब्नत्ति करता है तथा अश्जुद्ध कार्यों को 
छोड़ता है बी जिनदेवका सच्चा सेवक है । 

जिसे जिनदेवका सच्चा सेवक होना हो तथा जिनरेवक्के छारा 
उपदिष्ट मार्गरूप प्रति करना हो उसे सबसे पहले जिनदेवके सच्चे स्वरूप 
का अपने ज्ञानमें निर्णय करके उसका शअ्रद्धान करना चाहिये, उसका यही 
कण व्य दे | 

ों मी, शा 
८. आवकों का प्रथम कंतंव्य 


आवक को प्रथम कया करना चाहिये १ 

गहिऊण य सम्मत्त र॒णिम्मल सुरगिरीबव णिकंपं। 

तंझाणे माइजदइ सावय | दुक्खक्खयड्ाए ॥ <६ ॥ 

ग्रहीत्वा च सम्यक्त्व॑ सुनि्मेल सरगिरेरिव निष्कंपस्‌ । 

तय्‌ ध्याने ध्यायतरे श्रावक ! दुः्खक्षयार्थ (| <5 ॥ 

अथ--अथम- तो श्रावक को, सुनिर्मल कहने से भलीभांति निर्मल 
ओर सेरुवत्‌ निषक्रंप, अचल और 'चलमलिन तथा अगाढ-इन तीन दृूषयणों 
से रहित अत्यन्त न्त्यधिल--ऐसे सम्यक्त्व को अहण करके उसे ८ सम्यक्त्वके 
विषय भूत एकरूप आत्मा को ) ध्यान से ध्याना चाहिये, किसलिये ध्याना 
चाहिये ९-ठुःख के चाय के लिये । 

भावार्थ;---शावक को अथम तो निरतिचार निः्चल सम्यक्त्व को 
प्रदण करके उसका ध्यान करना चाहिये कि जिस सम्यक्त्व की भावना स 
गृहस्थ को ग्रहकायें सम्बन्धी आकुलता, क्षोभ) दुःख हो वह मिट जाये। 
कार्य के बिगइडने--सुधरनेमें वस्तु के स्वरूपका विचार आये उस समय 


डर न्‍ - “5 सम्यग्दरीय 


ठुःख मिट जाता है। सम्यम्दष्टि को ऐसा विचार होता है कि सर्वज्ञ ने जैसा 
वस्तु का स्वरूप जाना है, वैसा ही निरन्तर परिणमित होता है और वही 
होता दै; उसमें इश्टअनिष्ट सानकर छुःखी-सुखी छोना वह निष्फल है, ऐसे 
विचार से दुःख दूर होता है वह प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है; इससे सम्यक्‍त्व 
का ध्यान करना कहा हे । 
सम्यक्त्व के ध्यान की महिपा 
सम्मर्च जो झायइ समाइट्टी हवेइ सो जीबो । 

- सम्मचपरिणदों उण खबेई दुद्डह्ड कम्माणि | <७ || 
सम्यक्त्वं॑ यः ध्यायाति सम्यग्दाष्टिः भवाति सः जीवः । 
सम्यकत्वपरिणतः पुनः क्षपयति दुष्टाष्ट कर्माणि ॥ <७ ॥। 

अर्थ:---जो जीव सम्यक्‍त्व की आराधना करता है. चद् जाँव 
सम्यग्टष्टि है, और वह सम्यक्त्वरूप परिणसित होने से, जो दुष्ट आठ कर्म 


है उनका क्षय करता है । 
भावार्थ :--सम्यक्त्व का ध्यान ऐसा है कि--यदि पहले सम्यक्त्व 


न हुआ दो, तथापि उसके स्वरूप को जानकर उसका ध्यान करे तो वह 
सम्यग्दृष्टि हो जाता है । और सम्यकत्व प्राप्त होने पर जीव के परिणाम 
ऐसे धोते हैं कि संसारके कारणरूप जो दुए आठ कर्म हैँ उनका क्ञाय होता 
है, सम्यक्त्व होते ही कर्मों की गुणश्रे णी निजेरा दोती जाती है। अलुक्रम 
से सुनि हो उस समय चारित्र और शुक्लध्यान उसके सहकारी होने पर 


सर्व कर्मों का नाश दोता है । 
सम्यक्त्व का मसाहात्सम्य 


कि बहुणा भणिएणं जे सिद्धा णगरवरा गए काले। 
सिज्शिहहि जे भविया ते जाणइ सम्म् माहप्पं ॥<4<॥ 
कि चहुना भणतेन ये सिद्धाः नरबराः गते काले । 
सेत्स्पांति बे5पि भव्याः तजानीत सम्यक्त्व माद्दात्म्पम््‌ ॥5<॥ 
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अर्थ:----भगवान सूृतन्नकार कहते हैं किः---/अधिक कहने से क्‍या 
साध्य है ९ जो नरगप्रधान भूतकाल में सिद्ध हुए हैं तथा भविष्य में सिद्ध 
होंगे वह सम्यक्त्व का ही माहात्म्य जानो ।?? 

भावार्थ :-इस सम्यक्त्व का ऐसा माहात्म्य है कि आठ कर्मोंका 
नाश करके जो भूतकालमं मुक्तिको प्राप्त हुए है और भविष्य में होंगे; वे 
इस सम्यक्त्व से ही हुए है और होंगे। इससे आचार्य देव कद्दते हैं कि 
विशेष क्‍या कहा जाये ? संक्षेप में सममक लो कि मसुक्तिका प्रधान कारण यह 
सम्यक्त्व ही है | ऐसा सत सममो कि गहस्थों का क्‍या घर्म होता है! 
यह सम्यक्त्व धर्म ऐसा है कि जो सबब धर्म के अंग को ( आवक घर्म 
आर मुनिधघर्म को ) सफल करता है | 
| अब ऐसा कहते है कि--जो निरन्तर सम्यक्त्वका पालन करते 
हैं वे धन्य हैं--- 

ते धण्णा सुकयत्था ते छरा ते वि पंडिया मणुया । 

सम्मतं सिद्धियरं सिविणे वि ण मइलिय॑ जेहिं।। <९ ॥ 

ते धन्याः सुकृताथोः ते श्राः तेठपि पंडिता मकुजा) । 

सम्यक्त्व॑ सिद्धिकरं स्वप्नेषि न मलिनितं येः | ८९ ॥ 

अथ४--जिस पुरुपको मुक्तिका करने वाला सम्यक्त्व है, और 
उसे ( सम्यक्त्व को ) स्वप्नावस्थामें भी सलिन नहीं किया है---अतिचार 
नहीं लगाया है वह पुरुष धन्य है, वही मनुष्य है, वह्दी कृता्े है, वही 
शूरवीर है और वही पडित है। 

भावार्थ: ---लोक में कोई दानादिक करे उसे घन्‍्य कहते है; तथा 
विवाद यज्ञादिक करता है उसे कृतार्थ कहते है, युद्धसे पीछे न हठे उसे 
शूरचीर कहते हें, अनेक शास्त्र पढ़े हों उसे पंडित कह्दते हैं--यह 
सब कथनमात्र है। मोक्षका कारण जो सम्यक्त्व छै उसे सलिन न करे; 





श्र ---# सम्यग्द्शन 


निरतिचार पाले वही घन्य है, वही ऋतार्थ है; च्रद्दी श्रवीर है, वही पंडित 
है; वही मनुष्य है । इस ( सम्यक्त्व ) के बिना मनुष्य पश्चु समान है; 
एंसा सम्यक्त्व का माहात्म्य कहा है | 

सम्यकत्व दी अथम घसे है और यही अथस कर्तव्य है । सस्यर्दशन 
के बिना ज्ञान, चारित्र और तपसें सम्यकृपना नहीं आता, सम्यर्दशन ही 

ज्ञान चआारित्र ३ ६५ हर सी रख 
» ज्ारितर) वीय और तपका आधार है। जिसप्रकार नेत्रों से मुख को 
सौंदये हे प रा के ७३ है 
ये आप्त दोता है उसी अकार सम्यस्दशनसे ज्ञानादिक में सम्यकपने 
की गआप्ति होती है। 
श्री रत्नकरण्ड' आवकाचार में कहा है कि--- 
न सम्यक्‍त्वसम॑ किंचिल्रेकाल्ये त्रिजगत्यपि ! 
. श्रेयोउश्रेयश्व मिथ्यात्वसम नान्यतन्‌ श्वतास्‌ ॥ ३४ ॥ 

अर्थ!--सम्यग्द्शनके ससान इस जीवको तीनकाल तीनलोक 
में कोई कल्याण नहीं है और सिशथ्यात्वके समान वीनलोक तीनकालमे 
दूसरा कोई अकल्याण नहीं है। - 

भावाथें---में कद्दा है .कि-अनन्तकाल तो व्यतीत द्वोगया, एक 
समय वर्तेसान चल रहा है और - सविष्य “में अनन्‍तकाल आययेया । 
इन तीनों काल में और अधोलोक, मधच्यलोक तथा ऊध्वेलीक--इन तीनों 
लोक में जीव को सर्वोतच्कछूट्ट उपकायी, सम्यक्तत्व के समान न तो कोई है 
न हुआ है और न होगा | तीन लोक में विद्यमान--ऐसे वीथंकर, इन्द्र) 
अहसिन्द्र, भ्ुवनेन्द्र, चक्रवर्ती, नारायण, बलभद्र आदि चेतन और मणि, 
मंत्र, औषधि आदि जड़--यह कोई द्रव्य सम्यक्त्व के समान उपकारी 
नहीं हैं; और इस जीव का सबसे महान अदित-छुरा जैसा मिश्यात्व 
करता है वैसा अदित करने वाला कोई चेवन या जड़ हव्य तीनकाल 
तीचलोक में न तो है; न हुआ है), और न दोगा। इससे मिथ्यात्व को 
छोड़ने के लिये परम पुरुपार्थ करे ! संसार के समस्त दुग्खों का नाशऊ 
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आर आत्म कल्याण को प्रगट करने वाला एक सम्यक्‍त्व ही है, इसलिये 
उसे प्रगट करने का ही पुरुषार्थ करो ! 
समयसार-नाटकमें कहा है कि--- 


“अ्रगठ हो कि मिथ्यात्व दी आखस्रव-बन्ध है और सिथ्यात्व का 
अभाव अर्थीत्‌ सम्यक्त्व छी संवर, निर्जेरा तथा मोक्ष है |?” 
3>+ससयसार-नाटक प्रष्ठ ३१० 
जगत के जीव अनन्त भ्रकार के ई्ुःख भोग रहे हैं, उन दुःखों से 
सदैव के लिये मुक्त दोने अथोत्‌ अविनाशी सुख प्राप्त करने के लिये वे 
अइहिलनिशि उपाय कर रहे हैं; परन्तु उनके वे उपाय मिथ्या होने से जीवॉका 
दुःख दूर नहीं होता; एक या दूसरे प्रकार से दुःख बना दी रहता है । यदि 
सूलभूत मूल न हो तो दुःख नहीं हो सकता, और वह भूल दूर होनेसे 
सुख हुए विना नहीं रह सकता--ऐसा अबाधित सिद्धान्त है; इससे दुःख 
दूर करनेके लिए सर्वेश्रथम भूलको दूर करना चाहिये; इस मूलभूत भूलको 
दूर करनेके लिए बस्तुके यथा्थे स्वरूपको सममना चाहिए । 

यदि जीवको वस्तुके सच्चे स्वरूप सम्बन्धी सिशथ्यामान्यता न दो 
तो ज्ञानमें भूल नहीं हो सकती । जहॉ मान्यता सच्ची हो बहों ज्ञान भी 
सच्चा दी होता है। सच्ची सान्‍न्यता और सच्चे ज्ञानपू्वेंक ही यथार्थ 
चर्तन होता है, इससे सच्छी मनन्‍्नयता और सच्चे ज्लञानपूर्वक होनेवाले 
सच्चे बर्तन छारा दो जीव दुःखों व मुक्त दो सकते है । 

६ स्वय॑ कौन हे. ९० इस सम्बन्धी जगतके जीवोंकी महान भूल 
अनादिसे चली आरही है । अनेक जीव शरीर को अपना स्वरूप सानते हैं; 
अथवा तो शरीर अपने अधिकारकी वस्तु है:--ऐसा मानते हैं; इससे शरीर 
की संभाल रखनेके लिये वे अनेक प्रकार से सतत्‌ अ्यत्न करते रहते हैं । 
शरोरकों अपना मानता है इससे, जिन जड़ या चेतन पदार्थोक्री ओरसे 
शारीरिक अनुकूलता मिलती है, ऐसा जीव माने उनके प्रति राग होगा 
ही; और जिस जड़ या चेतनकी ओरसे अतिकूलता मिलती दै-ऐसा 


ज्‌ कया हो ध 
“ +-* सम्यग्दशच 


वह माने उसके प्रति उसे छेप होगा ही। जीवकी यह मान्यता महान 
भूलयुक्त है इससे उसे आकुलता बनी ही रहती है । 

जीव की इस महान भूलकी शाख्ममें मिथ्यादशेन कहा जाता है। 
जहाँ सिथ्यादशेन हो वहाँ ज्ञान और चारित्र भी मिथ्या ही होते हैं; इससे 
मिथ्यादश नरूप महान भूलको महापाय थी कहा जाता है | मिथ्यादशैन 
यह महान भूल है और स्व दुःखोंका मदह्या चलचान मूल वहीं है--ऐेसा 
लक्ष जीवोंको न होनेसे, वह लक्ष कराने और उस भूलको दूर करके वे 
अविनाशी सुखकी ओर अग्रसर हों इस हेतुसे आचाये सगवन्तोंनें 
सर्वेप्रथम सम्यग्द्शन प्रयट करनेका उपदेश वारस्वार दिया है। जीवफों 


सच्चे सुख की आवश्यक्ता हो तो उसे प्रथम सम्यग्दश्शन श्रगट करना 


ही चाहिए । 

संसाररूपी समुद्गसे रत्नत्रयरूपी जहाजकों पार करनेके लिये 
सम्यग्दरशीन चतुर केवट-नाविक है| जो जीव समस्यरदर्शन प्रगट करता है 
बह अनन्त सखुखको आप्त होता है, और जिस जीवकों सस्यग्दशेन नहीं है 
वह पुरय करे तो भी अनन्त दुःखोंको प्राप्त होता है; इसलिये यथा्थ सुख 


प्राप करनेके लिये जीबोंको तत््वका यथार्थ स्वरूप समझ कर 


सम्यन्दर्शन प्रगमट करना चाहिए । 
बंदन हो सम्यक्त्वको ! 


£. मोक्षका उपाय-भगवर्त यरू 


( १ ) भगवती ग्रज्ञा 
आत्मा और बंध किसके छारा द्विघा किये जावे_हैं ? ऐसा पूछने 
पर उसका उत्तर देते हुए कइते हैं किः-- 
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जीव बन्ध दोनों नियत निज निज लक्षण से छेदे जाते हैं । 
अ्ज्ञालैनी द्वारा छेदे जाने पर दोनों भिन्न मित्र हो जाते हैं ।। 
[॥ २९४ ॥| 
जीव और बंध भावको मिन्न करना आत्मा का काये है और 
उसे करने वाला आत्मा है। मोक्ष आत्माकी पवित्र दुशा है और उस 
दशा रूप दोनेवाला आत्मा है। परन्तु उसरूप दोनेका साधन क्‍या है; 
उसका उपाय क्या है ? उसके उत्तर में कछते कि उस भगवती शज्ञाके 
छारा ही आत्मा के स्वभावकोीं और बन्धभावको एथक जानकर छेदे जाने पर 
मोक्ष होता है । आत्माका स्वभाव बंधन से रहित है, इसप्रकार जानने वाला 
सम्यकज्ञान द्वी बंध और आत्मा को प्थक्‌ करने का साधन है। 
“यहा ( भ्रगवत्ती ) विशेषण के छारा आचाये देवने उस सम्यकज्ञान की 
महिमा बताई है | 
( २ ) चेतक-चेत्य भाष 
आत्मा और बन्धके निश्चित लक्षण भिन्न हैं, उनके छारा उन्हें 
मिन्न मिन्न जानना चाहिये। आत्मा और बन्धर्में_चेतक-चेत्य सम्बन्ध है, 
अर्थात्‌ आत्मा बानने वाला चेतक है और बन्ध भाव उसके ज्ञान में, मालम 
होता है इसलिये वह चेत्य है | बन्ध भाव में चेतकता नहीं है और चेतकता 
में बन्धभाव नहीं है । बन्ध भाव स्वयं कुछ नहीं जानते किन्तु आत्मा अपने 
चेतक स्वभाव के हारा जानता है । आत्मा का चेतक स्वभाव होने से ओर 
बन्ध भावों का चेत्य स्वभाव होने से आत्मा के ज्ञान में बन्ध भाव सालूम 
तो होता है, किन्तु वहॉ बन्ध भाव को जानने पर अज्ञानी को भेद्ज्ञान के 
अभाव के कारण ज्ञान और बन्धभाव एक से प्रतिभासित होते है। चेतक- 
चेत्य भाव के कारण उनमें अत्यन्त निकटवा द्ोने पर भी दोनों के लक्षण 
मिन्न मिन्न हैं ।-( अत्यंतवनिकट ) कहते ही मिन्नता आ जाती है | 
चेतक-चेत्यपने के कारण अत्यंत निकटता होने से जआात्मा और 
बन्ध के भेद्शान के अभावके कारण उनमे एकत्व का व्यवद्दार किया जाता 
है, परन्तु भेदक्ञान के छारा उन दोनों की भिन्ञषता स्पष्ट जानी जाती है, 


झछ 
हे हे --* सख्यरदर्शन 


देखने 
पर्याय में देखने पर बन्ध और-ज्ञान एक ही साथ हों ऐसा दिखाई देता 
है; लेकिन द्रव्य स्वभावसे देखने पर बंध और ज्ञान भिन्न भिन्न दिखाई देते है । 
ज्ञान तो आत्माका स्वभाव है और चन्ध चाहर जाने वाली विकारी भावना है । 


(३ ) बन्धभाव और ज्ञान की मिन्नता । 

बन्धसाव आत्मा की अवस्था होता है, वह कहीं पर मे नही होता । 
अजञानी को ऐसा लगता है कि बन्ध भाव की लगन जात्मा के स्वभाव 
के साथ- सानों एकसेक हो रही है । अन्तरंग स्वरूप क्या है और वाहर होने 
चाली लगन क्या है-इसके सूक्ष्म भेदके अभानके कारण ज्ञानके मथन में वह 
लगन सानों एकमेंक हो रही है. ऐसा अज्ञानी को दीखता है और इसीलिये 
बन्धभाव से भिन्न ज्ञान अनुभव से नही आता तथा बन्ध का छेद नहीं 
होता | यदि बन्ध और ज्ञान को सिन्नपज्ञाने तो ज्ञान की एकाम्तता के छावारा 
बन्धन का छेद कर सकता है | 


राग अनेक प्रकार का है और स्वभाव एक अकार का हैं एक प्रकार का हे । अज्लाके 


छारा समस्त अकार के राग से आत्मा को भिन्न करना सो मोक्ष का 
उपाय है । 
यहाँ यह कहा गया है कि राय और आत्मा भिन्न हैं। इसका मतलव 
यह नहीं है कि आत्मा यहाँ है और राग उससे ढस फुट दूर हैं, और इस 
प्रकार क्षेत्र की अपेक्षा से मिन्नता नहीं हैं, परन्तु वास्तच में भावते भिन्नता 
है। रागादिक वन्धभाव आत्माके ऊपर ही ऊपर रहते हैं भीतर प्रवेश 
नहीं करते। अर्थात्‌ च्णशिक राग भाव के होने पर भी पद भपिक्ालत 
स्वभाव रागरूप नहीं है इसलिये यह कहद्दा है कि विकार) स्पभावपे: ऊपर 
ही ऊपर रहता है। विकार और स्वभावको मिन्न जाननेते हो : मोक्ष दोता है 
और उसके लिये अज्ञा ही साधन है । अवाका अर्थ ई सम्मकम्तान | 
( 9 ) भज्ञादँनी | 
समयसार-स्तुति में भी फट्दा है कि प्रशारुपी छैसी उदय गये संधि 
की झेदक दोती है । शान का अर्थ दे खात्मा का सरभात ्ीर उदय था हप्य 
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है बन्धभाव॥ स्वभाव और बन्धभाव की समस्त संधियों को छेदने के लिये 
आत्मा की भ्रज्ञारूपी छैनी ही साधन है । ज्ञान और राग दोनों एक ' पर्याय 
में चत्तेसान होने पर भी दोनों के लक्षण कभी एक नहीं हुये, दोनों अपने 
अपने निज लक्षणों में भिन्न २ है-इस प्रकार लक्षण भेद के छारा उन्हें 
भिन्न जानकर उनकी सूक्ष्म अन्तर संधि में अज्ञारूपी छेनी के प्रहार से वह 
अवश्य पृथक्‌ हो जाते हैं । 

जैसे पत्थर की संधि को लक्ष्य में लेकर उस संधि में सुरंग लगाने 
से शीघ्र ही बड़े भारी धमाके के साथ डुकड़े हो जाते हैं उसी प्रकार यहाॉँ 
पर सस्यकज्ञान रूपी सुरंग है तथा आत्मा और बन्धके बीच की सूक्ष्म 
संधि को लक्ष्य में लेकर सावधानी के साथ उसमें वह सुरंग लगानी है; 
ऐसा करने से आत्मा और बन्ध एथक हो जाते हैं । 


यहाँ सावधानी के साथ सुरंग लगाने की बात कही है शअर्थात्त्‌ 
चाहे जैसा राग हो वह सब मेरे ज्ञान से भिन्न है, ज्ञान स्वभाव के छारा 
मैं राग का ज्ञाता ही हूँ क्तो नहीं इस प्रकार सब तरफ से भिन्नत्व जान 
कर अर्थात्‌ मोह का अभाव करके आत्मा में एकाश्न करना चाहिये । 

यदहॉपर अज्ञारूपी छैनीके ग्रद्मारका अर्थ उसे ह्ाथमें पकड़कर - 
सारना ऐसा नहीं है | अज्ञा और ञ्यत्मा कदीं भिन्न नहीं है । तीज पुरुषार्थके 


छारा क्ञानको आत्माके स्वभावमें एकाश करने पर रागका लक्ष्य छूट 
जाता है; यही अज्ञारूपी छैनीका अद्दार है | 

सूक्ष्म अन्तर संधिमे प्रह्यरका अथ यह है कि शरीर इत्यादि पर 
इव्य तो भिन्न ही है, कस इत्यादि सी सिन्न दी हैं, परन्तु पर्यायमें जो राग 
छ्वेष दोता है वह 'स्यूल रूपसे आत्माके साथ एक जैसा दिखाई देता है, 
परन्तु उस स्थूलइष्टिको छोड़कर सूक्तमरूपसे देखने पर आत्मा के स्वभाव 
और रागमसें जो सूक्ष्म भेद है वह ज्ञात होता है। स्वभाव इष्टिसे ही राग 
और आपत्सा सिज्न सालूस होते हैं इसलिये सृक्ष्म अन्तरधष्टिके हारा ज्ञान 
आर रागका भिज्ञत्व जानकर ज्ञानमे' एकाग्न होनेपर राग दूर होजाता है। 
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अर्थात्‌ मुक्ति होजाती है । इसप्रकार सम्यकज्ञानरूपी श्रज्ञा छैनी ही मोक्षका 
उपाय है । 


( ५) ज्ञान ही मोक्षका साधन है 

त्रेकालिक ज्ञाता स्वभाव और और वर्तमान विकारके बीच सूक्ष्म 
अन्तर संधि जानकर आत्माकी और वंध की अन्तरसंधिको तोड़नेके लिये 
ही कहा है | आत्मा को वन्धन भावसे भिन्न करना न आये तो आत्माकों 
क्या लाभ है ९ जिसने आत्मा और चन्धके बीचके भेद को नहीं जाना वह 
अज्षालके कारण बन्ध भात्रों को मोक्ष का कारण मानता है और वन्ध 
भाषोंका आदर करके संसारको वढ़ाता रहता है इसलिये आचार्यदेव कहते 
है कि हे भव्य जीव ! एक अनारूपी छैनी हो मोक्षका साधन है | इस भगवती 
प्रक्ञाके अतिरिक्त अन्य कोई भी भाव सोक्षके साधन नही हैं । 

ध्यान करने पर पहले चैतन्यकी ओरका विकल्प उठता है बह्द 
निर्विकल्प ध्यानका साधन है-यह बात सी यथार्थ नही है | विकल्प तो बन्ध 
भाव है और निर्विकल्पता श॒ुर्ू भाव है। पहले अनिद्दत चृत्तिस्ते ( बिना 
भावना या चिना इच्छाक्रे ) बिकल्प आते हैं किन्तु अज्ञा रूपी पैनों छेनी 
उस बिकल्पकों मोक्षमार्गके रूपमें स्वीकार नहीं करती, किन्तु उसे वन्ध 
मार्गके रूपमें जानकर छोड़ देती है । इस अकार विकल्पकों छोड़कर ज्ञान 
रद जाता है | ऐसे विकल्पको भो जान लेने वाला ज्ञान दी सोक्षका साधन 
है परन्तु कोई विकल्प उस मोज्षका साधन नही है।जो शुभ विकल्पोंको 
मोक्षके साधनके रूपसें स्वीकार करवे हैं उनके भगवती शअज्ञा प्रगठ नहीं 
हुई है इसीलिये वे बन्चभाव और मोक्षभावको भिन्न सिन्न नहीं पहचानते 
आर थे अज्ञानके कारण बन्धभावको ही आत्माके रूपमे अंगीकार करके 
निरन्तर बद्ध होते रहते है | उधर ज्ञानीको आत्मा और वन्धभावका स्पष्ट 
भेदनान होता है इसलिये मोक्षमार्गके वीचसे आने वाले बन्धभावोंको 
बन्‍्धके रूपमें निःशंकतया जानकर उसे छोड़ते जाते है और छानमें एकाम्र 
दो जावे है-इसलिये ज्ञानी अविक्षण वन्धभावोंसे ऊक्त द्वोते हैं । 
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(६ ) भेद विजश्ञानकी महिमा 
यहां तो भेदविज्ञानकी दी प्रमुखता है भेदक्ञानकी अपार महिमा 
है । पहले एक सौ इकतीसबोें श्लोकमें भेदज्ञानकी मंहिमाको बताते हुए 
कद्दा है किः--- 
भेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन । 
अस्येवाभावतो बद्धा वद्धा ये किल केचन ॥ १३१ ॥। 
अर्थ;:---जितने भी सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञानसे ही हुए हैं, 


आर जो चद्ध हुए हैं वे सब उसी--भेद्विज्ञानके ही अभावसे ही हुए हैं । 
भावार्थ:----अनादिकालसे लेकर जब तक जीवके भेद्विज्ञान नहीं 


होता वहाँ तक वह बन्धता दी रहता है--संसारमे परिश्रमण्य करता ही रहता 
है । जिस जोव को भेदविज्ञान हो जाता है वद्द कर्मों से अवश्य छूट जाता 
है-मोक्ष को अवश्य प्राप्त करता है | इसलिये कर्मंवन्‍न्धका--संसार का मूल 
भेद विज्ञान का अभाव ही है और मोक्ष का प्रथम कारण भेद विज्ञान दी 
है। बिना भेंद विज्ञान के कोई सिद्धि प्राप्त नहीं कर सकता | 

( ७ ) आत्मा और वन्धभाव में भेद 

आत्माके समस्त गुणोंम और समस्त कऋरमवर्ती पर्यायों में चेतना 

व्याप्त होकर रहती है इसलिये चेतना दी आत्मा है। कऋ्रमवर्ती पर्याय के 
कदहनेसे उसमें रागादि विकार नहीं लेना चाहिये किन्तु शुद्ध पर्याय दी लेनी 
धाहिये, क्योंकि राग समस्त पर्यायोंमें व्याप्त होकर प्रव्नत्त नहीं होता । बिना 
रागकी पर्याय तो दो सकती है, परन्तु बिना चेतना की कोई पयोय नहीं 
दो सकतीं, चेतना प्रत्येक पर्यौयर्मे अवश्य होती दै। इसलिये जो राग है 
सो आत्मा नहीं है किन्तु चेतना दी आत्मा है बन्ध भावोंकी ओर न जाकर 
शतर स्वभाव की ओर उन्मुख छोकर जो चैतन्यके साथ एकमेक हो जाती 
हैं वे निर्मेल परयोयें ही आत्मा छैं। इसप्रकार निर्मल पर्यायों को के 
साथ अमेद्‌ करके उसी को आत्मा कद्दा है और विकार भावको बन्ध भाव 


कट्दकर उसे आत्मासे अलग कर दिया है । यह भेद विज्ञान है । 
2 
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.. चन्स रहित अपने शुद्ध स्वरूपको जाने विना बनन्‍्धभावको भी 
यथार्थतया नही जाना जा सकता। पुएय-पाप दोनों विकार हैं, वे आत्मा 
नहीं है, 'चैत्तन्य स्वभाव ही आत्मा है। जितने दया-दान-भक्ति इत्यादि के 
शुभभाव हैं उनका आत्माके साथ कोई मेल नहीं खाता किन्तु बन्धके साथ 


उनका मेल है | 
प्रश्न---जवब कि पुरय आत्मा नहीं है तब फिर पर जीव की दया 


क्यों करना चाहिये ९ 
उचर--अरे भाई ! कोई आत्मा पर जीवों की दया का पालन 


कर ही नहीं सकता, क्‍योंकि अन्य जीव को मारने अथवा बचाने 
की क्रिया आत्मा की कदापि नहीं है, आत्मा तो मात्र उसके ग्रति दयाके 
झुभभाव कर सकता है; ऐसी स्थितिमें यदि झुभ दया भावको अपना स्वरूप 
साने तो उप्ते मिथ्यात्वका सहापाप लगेगा | झुम झथवा अशुम कोई भरी 
भाव आत्म कल्याणमें किंचित्‌ सात्र सहायक नही हैं क्‍योंकि वे भाव आत्मा 
के स्वभावसे विपरीत लक्षणवाले हैं | पुण्य पाप भाव अनात्मा है, जहा 
तक चारित्रमें कमजोर है वद्मों तक ज्ञानीको भी वे भाव आते हैं | हि 


( ८ ) ज्ञान का कार्य इर७३२ 
साधक दशामें राग होता है तथापि ज्ञान उससे भिन्न है। रागके 

समय रागको राशणके रूपमें जाननेवाला ज्ञान रागपे मिन्न रहता है | यदि 
ज्ञान और राग एकमेक हो जायें तो रागको रागके रूपमें नहीं जाना जा सकता । 

रागको जानने वाला ज्ञान आत्माके साथ एकता करता है और रागके साथ 

अनेकता ( भिन्नता ) करता है ज्ञानकी ऐेसी शक्ति है कि वह रागको 

भी जानता है | ज्ञानमें जो राग ज्ञात होता है वह तो ज्ञान की स्वपर 

म्काशक शक्तिका विकास है, परन्तु अज्ञानी को अपने स्वतत््व की श्रद्धा 

नहीं होती इसलिये चह रागको और ज्ञानको प्थक्‌ नहीं कर सकता ओर 


इसीलिये वद यागको अपना ही स्वरूप मानता है, यही स्वतत््वका बिरोध 


है। भेद ज्ञानके होते ही ज्ञान और राग भिन्न मालूम होवे है इसलिये भेद 
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विज्ञानी जीव ज्ञानफोीं अपने रूपमें अंगीकार करता है और रागको 
बनन्‍्धरूप जानकर छोड़ देता है | यह भेद ज्ञानकी ही महिमा है । 
रागके समय मै रागरूप ही हो गया हूँ ऐसा मानना सो एकान्त 
है, परन्तु रागके समय भी मैं तो ज्ञान रूप ही हैँ; मैं कभी राग रूप होता _ 
ही नहीं-इसप्रकार भिज्नत्त्र की श्रतीति करना सो अनेकात है। रागको 
जानते हुए ज्ञान यह जानता है कि “यह राग है? परन्ठु ज्ञान यों नहीं जानता 
कि ५्यह राग मै हूँ? क्‍योंकि ज्ञान अपना काये रागसे भिन्न रहकर करता 
है । दृष्टिका बल ज्ञान स्वभाव की ओर जाना चाहिये, उसकी जगह रागकी 
ओर जाता है, यही अज्ञान है। जिसका प्रभाव ज्ञानकी ओर जाता है वह 
राग को निः:शंक रूपसे जानता है किन्तु उसे ज्ञान स्वभावमं कोई शंका 
नहीं होती । और जिसका प्रभाव ज्ञानकी ओर नहीं छै उसे रागको 
जाननेपर भ्रम हो जाता छै कि यह राग क्‍यों ? लेकिन भाई ! तेरी दृष्टि 
ज्ञानसे हटकर रागपर क्यों जाती है ९ जो यह राग मालूम होता है सो तो 
ज्ञानकी जानने की जो शक्ति विकसित हुई है वही मालूम होती है; इस 
प्रकार ज्ञान और रागको प्रथक्‌ करके अपने ज्ञानपर भार दे, यही मसुक्तिका 
जपाय है ज्ञानपर भार देनेसे ज्ञान सस्पूरणों विकसित छो जायगा और राग 
सव्वेथा नष्ट हो जायगा-जिससे मुक्ति मिलेगी । सेदज्ञानका दी यद्द फल है। 
रागके समय जिसने यह जाना कि “जो यह राग मालूस छोटा है 
बद्द मेरी ज्ञान शक्ति है, रागकी शक्ति नहीं है? और इसग्रकार जिसने भिन्न 
रूपमें प्रतीति करली है उसके मात्र ज्ञाठत्व रहजाता है और ज्ञादत्वके बलसे 
समस्त विकारका करत त्व भाव उड़ जाता है । 
(९ ) ज्ञानकी शक्ति) चारित्र का साधन 
यदि कोई ऐसा माने कि सहात्रतके झुस विकल्पसे चारित्र दशा 
प्रगट होती है तो वह मिथ्यादष्टि है। क्‍योंकि त्रतका विकल्‍प तो राग है 
इसलिये वद्द बन्धका लक्षण है और चारित्र आत्मा है। जो झुभराग को 
घारित्र का साधन सानता है वह बन्धको और आत्माको एक सानता है तथा 
उन्हें छुथक नही समझता; इसलिये वद्ध सिथ्यादृष्टि है, वह राग रहित 
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आत्म्राकी ज्ञान शक्ति को नहीं पहिचानता जब त्रत का झुभ विकल्प उठा 
तब उस सम्मय आत्माक़रे ज्ञान की पर्योय की शक्ति दी ऐसी विकसित हुई है 
कि वह ज्ञान आत्माके स्वभावकोी भी जानता है और विकल्प को भी 
जानता है | उस पर्योय में विकल्पका ही ज्ञान होता है दूसरा कदापि नहीं 
होता; परन्तु वहां जो विकल्प है वह चारित्रका साधन नहीं किन्तु जो ज्ञान 
शक्ति विकसित हुई है वह ज्ञान ही स्वयं चारित्रका साधन द्वै। तेरी ज्ञायक 
पर्याय ही तेरी शुद्धताका साधन है और जो ब्रतका राय है सो वह्द तेरी 
ज्ञायक पर्याय का उस समय का ज्ञेय है । यद्द बात नहीं है. कि महात्रव का 
विकल्प उठा है इसलिये 'चारित्र श्रगट हुआ है, परन्तु ज्ञावच उस बृत्ति को 
आर स्वभावको दोनों को भिन्न जानकर स्वभावकी ओर उनन्‍्म्रुख हुआ दे 
इसीलिये चारित्र प्रगट हुआ है । जचि तो वन्धभाव है और मै ज्ञायक हूं; 
इसग्रकार ज्ञायक सावकी इृढ़ताके वलसे वृत्तिको तोड़कर ज्ञान अपने स्वभाव 
में लोन होता है और क्षपक श्रे णीको मांडकर केवलज्ञान और मोक्षको श्राप्त 
करता है | तात्पर्य यह है कि प्रजारूपी छैनी ही मोक्षका साधन द्दै। 


( १० ) ज्ञान विकार का नाशक है । 


जानमें जो विकार मालूम होता है वह तो ज्ञानकी पर्यायकी शक्ति 
ही ऐसी विकसित हुई दै-यों कहकर ज्ञान आर विकारके वीच भेद किया 
है; उसकी जगह्द कोई यह मान बैठे कि---“भले विकार हुआ करे, आखिर 
वह है तो ज्ञानका ज्ञेय ही न ?? तो समभना चादिये कि वह घझानके 
स्वरूपको ही नहीं जानता | भाई; जिसके पुरुपार्थका श्रवाह ज्ञानके श्त्ति 
वह रहा है उसके पुरुषार्थका ्रवाद्द विकारकी ओरसे रुक जाता है ओर 
उसके प्रतिक्षण विकारका नाश छोवा रहता है । साधक दशामें जो २ विकार 
भाव उत्न्न होते हैं वे आनमे ज्ञात होकर छूट जाते दै-उनका अस्तित्व 


नहीं रहता | इसप्रकार क्रमचद्ध' अत्येक पर्यायमें क्ानका झुरान् स्थान 
, हज ये न हम हा. 

की ओर होता जाता है और विकारसे छूटता जाता दे । “विकार भत ह रे 

यद्द्‌ भावना मिथ्यादृष्टि की दी दे । क्षानी तो जानता है हि फोर विशर 
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मेरा स्वरूप नहीं है इसलिये वह ज्ञानकी ही भावना करता है और 
इसीलिये विकार की ओरसे उसका पुरुपार्थ हट जाता है। ज्ञानके 
अस्तित्वमें विकार का नास्तित्व है | 


पहले रागादिक पहचाना नहीं जाता था और अब ज्ञान सूक्ष्म 
रागादिक भो जान लेता है क्योंकि ज्ञानकी शक्ति विकसित होगई है ज्ञान 
सूक्ष्म विकल्पको भी बत्व भावके रूपमें जान लेता है, इसमें रागकी शक्ति 
नहीं किन्तु ज्ञानकी ही शक्ति है। ऐसे स्वाश्नय ज्ञानकी श्रतीति, रुचि) श्रद्धा, 
ओर स्थिरताके अतिरिक्त अन्य सब उपाय आत्महितके लिये व्यर्थ हैं। 
अपने परिपूरणं स्वाधीन स्वतत्वकी शक्ति की अ्रतीतिके बिना जीव अपनी 
स्वाधीन दशा ऊहांसे लायगा ९ निजकी प्रतीति वाला निज की ओर म्ुकेगा 
ओर मुक्ति प्राप्त करेगा; जिप्ते निजकी प्रतीति नहीं है बह विकार की ओर 
मुकेगा और संसारमें परिभ्रमण करेगा। 


ज्ञान चेतन स्वरूप है अर्थात्‌ वह सदा चैतन्य-जाग्रत रहता है। 
जो बत्ति आती है उसे ज्ञानके छारा पकड़कर तत्काल छिन्न-भिन्न कर देता 
है और पत्येक पर्यायमें ज्ञानशक्ति बढ़ती जाती है | जो एक भी चृत्ति को 
कंदापि मोक्षमार्गके रूप में स्वीकार नहीं करता ऐसा भेदज्ञान दृत्तियों को 
तोड़ता हुआ; स्वरूपकी एकाम्रताको बढ़ावा हुआ मोक्षमार्ग को पूर्ण करके 
मोक्षरूप परिणमित दो जाता है ऐने परिपूर्ण ज्ञान स्वभमावकी शक्तिका बल 
जिछे अ्रतीति्सें जम गया उसे अल्पकालमें मोक्त अवश्य भ्राप्त होता है। मोक्ष 
का मूल भेदविज्ञान है । रागको जानकर रागसे भिन्न रहने वाला ज्ञान 
मोक्ष आध्र करता है और राग को जानकर भी रागमें अटक जानेवाला ज्ञान 
बन्धको आप्त करता है | 


ज्ञानीके प्रणारूपी छैनीका बल यह होता है कि---यह भावनायें 
तो प्रतिक्षण चली जा रही हैं और उपरोक्त भावनाओंसे रहित मेरा ज्ञान 
बढ़ता ही जाता है । अज्ञानीके मनमें ऐसे विचार उठते है कि-अरे, मेरे: 
ज्ञानमें यह भावना उत्पन्न हुईं है और भावनाके साथ मेरा ज्ञान भी चला 
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जा रहा है | अज्ञानीके ज्ञान और रागके वीच असेद बुद्धि ( एकत्व बुद्धि ) 
है जो कि सिथ्वाज्ञान है । ज्ञानीने अज्ञारूपी छैनीके छारा राग और आनको 
प्रथक्‌ करके पहिचाना है, जो कि सम्यकज्ञान है | ज्ञान ही मोक्षका उपाय 
है और ज्ञान ही मोक्ष है । जो सम्यकज्ञान साधऋदशाके रूप से था वही 
सम्यकज्ञान चढ़कर साध्य दशा रूप हो जाता है। इसमपकार ज्ञान ही 
साघक-साध्य है | आत्माका अपने मोतक्षके लिये अपने गुणके साथ सम्बन्ध 
होता है या पर द्रव्योंके साथ ? आत्माका अपने ज्ञानके साथ ही सम्बन्ध 
है, परद्वव्यके साथ आत्माके सोक्षका सम्बन्ध नहीं है। आत्मा परसे तो 
एथक है ही किन्तु यहाँ अऋंतरंगर्में यद्द भेदझान कराते हैं कि वह विकार से 
भी प्रथक्‌ है । विकार और जात्मा में भेद कर देना ली विकारके नाशका 
उपाय है| रागकी क्रिया मेरे स्वभाव में नहीं है इसम्रकार सम्यकूलानके 
इारा जहाँ स्वसाव शक्तिको स्वीकार किया कि विकारका ज्ञाता होनया। 
जैसे विजलीके गरिरनेसे पर्वत फट जाता है उसी प्रकार अज्ञारूपी छेनीके 
गिरनेसे स्वभाव और विकारके वीच दरार पढ़ जाती है तथा ज्ञान स्वोन्छुख 
हो जावा है और जो अनादि कालीन विपरीत परिणमन था वह रुककर 
अच स्वभाव की ओर परिणमन आरम्भ दो जाता है। इसमें स्वभावका 
बअचलन्‍त पुरुष्ा् है । 

( ११ ) द्रत्यलिंगी साधुने क्या किया १ 

अज्ञानीको राग छेपके समय ज्ञान अलग नहीं दिखाई देता 
इसलिये वह आत्मा और बन्धके चोच भेद नहीं सममता । आत्मा आर 
चन्धके वीच भेदको जाने बिना दहृव्यलिंगी साधु द्ोकर नत्र्मे भ्रेवेवक्त तक 
लाने योग्य चारित्रका पालन किया और इतनी मंदकथाय करली फ़ि यदि 
कोई उसे जला ढाले वो भी बाह्य क्रोध न करे, छह छद्द सद्दीने तक आहार 
न करे तथापि भेद जञानके विना अनंत संसारमें ही परिभ्रमण करवा दि 
उसने आत्माका कोई भला नहीं किया किन्छु वह मात्र चन्‍्वसावके प्रवारको 


दी बदलता रद्दता है । ु 
प्रश्न----इतला सब करने पर भी कुछ नहीं हीोला ? 
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मिथ्यात्व की प्रबलता है | जो बाहरले शरीरकी क्रिया इत्यादि को ऊपरी 
दृष्टिप्ते देखता है उसे ऐसा लगता है कि इतना सब तो किया है, किन्तु 
ज्ञानी कहते है कि उसने कुछ भो अपूर्वे नहीं किया, मात्र बन्ध साव ही 
किया है; शरीरको क्रियाका और शुभरागक़ा अदकार किया है। यदि 
व्यवहार दृष्टि ने कहा जाय तो उसने पुरय भाव किया है और परमार्थसे 
देखा जाय तो पाप ही किया है। राग अथवा विकल्पपते आत्माको लाभ 
सानना सो सदा मिथ्यात्व है, उसे सगवानने पापही कहा है। वह एक 
प्रकारक बन्धसावकों छोड़कर दूसरे प्रकारका बन्धभाव करता है; परन्तु 
जबतक बन्धभावकी दृष्टिको छोड़कर अबन्ध आत्मस्वभावको नहीं पहदिचान 
लेता तबतक उसने आत्मचष्टिसे कुछ नही किया । वास्तव तो बनन्‍्धभावका 
प्रकार ही नहों बदला, क्‍योंकि उससे समस्त बन्धभावोंक्रा मूल जो मिथ्यात्व 
है उसे दूर नहीं किया है । 
( १२ ) बाह्य त्यागी किंतु अंतर अज्ञानी अधर्मी है 
अज्ञानी स्वयं खाने पीनेका, वस्यका और रुपये पैसे इत्यादिका 
राग नहीं छोड़ सकता इसलिये बह किसी अन्य अज्ञानीके बाह्ममें अन्न 
वस्त्र और रुपये पैसे इत्यादिका त्याग देखता है तो वह यह मान बैठता है 
कि “उसने बहुत कुछ किया है और बवह्द मेरी अपेक्षा उच्च है?। किन्तु 
वह जीव भी बाहरसे त्यागी होने पर भी अन्‍्तरंगर्में अज्ञानके मद्दापापका 
सेवन कर रहा छै, वह भी उसीकी जातिका है। जो अन्‍न्तरंगकी पहिचान 
किये बिना बाहरसे ही अज्ञलमान करता दै वह सत्य तक नहीं पहुँच 
सकता । ह 
( १३ ) बाह्य अत्यागी किंतु अँतर्ज्ञानी धर्मात्मा है 
0403४ 
ऊपर जो त्यागी अज्ञानीका चष्टान्त दिया है, अत्यागी ज्ञानी के 
सम्बन्धमें उसले उल्टा समभना चाहिये । ज्ञानी ग्रृहस्थ दशामें हो और - 
उसके राग भी हो तथापि उसके अनन्‍्तर॑गर्मे सर्वे परद्रव्योंके अति उदासीन 
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भाव रहता है; और वह रायका भी स्वामित्व नहीं मानता, वह धर्मात्मा 
है । जो ऐसे धर्मात्माको आंतरिक चिह्रोंके दारा नहीं पदिचानता और 
वाहरसे भाप करता है बह वास्तवमें आत्माको नहीं समझता। जो अन्‍न्तरंग 
में आत्माकी पवित्र दशाको नहीं समभते वे सात्र जड़के संयोगसे ही माप 
निकालते हैं। घर्मी और अधर्मीका साप संयोगप्ते नहीं होता इतना 
दी नहीं किन्तु रागकी मंदतासे भी घर्सी और अधर्मीका माप नहीं 
होता । धर्मा और अधर्मीका माप तो अन्‍्तरंग अभिग्रायसे निकाला 
जाता है | 
चाह्य त्यायी और संद रागी होने पर भी जो बन्ध भावकों अपना 
स्वरूप मानता है वह अधर्भी है और वाह्म में राजपाठका संयोग हो तथा 
राग विशेष दूर न हुआ हो तथापि जिसे अन्तरंगर्में बन्धभावसे भिन्न अपने 
स्वरूपकी ग्रतीति दो वह घर्मी है । जो शरीरकी क्रियासे, बाहरके त्यागसे 
अथवा रगाकी संदतासे आत्माकी महत्ता मानता है वह शरीरसे मिन्न, 
संयोगसे रहित और विकार रहित आत्मस्वभावकी हत्या करता है; वद 
मदापायी है । स्वभावकी हिंसाका पाप सबसे बड़ा पाप है ) 
बाहरका बहुत सा त्याग और बहुत सा शुभराग करके अज्ञानी 

लोग यहद्द मान बैठते हैं कि इससे हम मुक्त हो जायेंगे, किन्तु हें भाई ! तुमने 

आत्साके धर्मका सार्ग ही अभी नहीं जान पाया, तव फिर मुक्ति तो कहाँ 
से मिलेगी ? अन्तरंग स्वभावका ज्ञान हुए बिना आंतरिक शांति नहीं मिल 

सकती और विकार भावकी आऊकुलता दूर नहीं हो सकती । ८६ | ;' 


९५ 
( १४ ) सम्यकज्ञान ही झक्तिका सरल मारे है । 
आत्माके स्वभावको सममनेका समार्य सीधा और सरल दै। यदि 
यथार्थ सार्गको जानकर उसपर धीरे २ चलने लगे तो भी पंथ कटदने लगे; 
परन्तु यदि मार्ग को जाने बिना ही आंखों पर पट्टी बांधकर तेलीके बेलकी 


' तरद्द चाहे जितना चलता रदे तो भी वह घूम घासकर वर्दीका ब्दी ना 
रेंगा । इसीमकार स्वभावका सरल मार्ग है उसे नाने बिना ज्ञान नेम्ोको 
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चन्द करके चाहे जितना उलटा टेढ़ा करता रहे और यह माने कि मैने 
बहुत कुछ किया है; परन्तु ज्ञानी कहते हैं कि भाई तूने कुछ नहीं किया, * 
तू संसारका संसारमे ही स्थित है, तू किंचित्‌ मात्र मी आगे नहीं बढ़ 
सका । तूने अपने निर्विकार ज्ञान स्वरूपको नहीं जाना इसलिये तू अपनी 
गाड़ीको दौड़ाकर अधिकसे अधिक अशुभमें से खींचकर झशुभमें ले जाता 
है और उसीको धर्म मान लेता दै; परन्तु इससे तो तू घूम घासकर पुनः 
वहीं का वहीं विकार में ही खड़ा रहा है। विकार घचक्रमें चक्कर लगाया 
परन्तु बिकारसे छूटकर ज्ञानमें नही आया तो तूने क्‍या किया ? कुछ 
भी नहीं । 

ज्ञानके बिना चाहे जितना राग कम करे अथवा त्याग करे किन्तु 
यथार्थ समभके बिना उस्ते सम्यक्दशन नही होता और बह मुक्ति मार्गेकी 
ओर कदापि नहीं जा सकेगा; प्रत्युत वह विकारसें और जड़की क्रियासे 
कर त्वका अहंकार करके संसार मार्गमें और दुर्गतिमें फँसता चला 
जायगा यथार्थ ज्ञानके बिना किसी भी प्रकार आत्मा की मुक्त दशा का 
सागे दिखाई नहीं दे सकता | जिसने आत्म प्रतीति की है वे त्याग अथवा 
ज़्त किये बिना ही एकावतारी हो गये है । 


( १४ ) संसार का सघूल 


कोई यह पूछ सकता है कि आत्माके स्वभसावका सारगे सरल होते 
पर भी समझूमें क्‍यों नही आता १ इसका कारण यह है कि _अज्ञानी को 
अनादिकालसे आत्मा और रागके एकत्वका व्यामोह है; श्रम है. पागलपन 
है | जिसे अन्तरंगर्म राग रहित स्वभाव की इष्टिका जल प्राप्त है वह 
आत्मालुमभवकी यथार्थ प्रतीतिके कारण एक भव दी मोक्षकों प्रोप्त कर 
लेगा और जिसे आत्माकी यथार्थ श्रतीति नहीं है ऐसा अज्ञानी छह-छह 
महीनेका तप करके सर जाय तो भी आत्म-प्रतीतिके बिना उसका एक भी 
भव कम नहीं होगा; क्‍थोंकि उसे जात्मा और सगके एकत्वका व्यामोह 
है, और वह व्यामोद्द दी संसार का मूल है । 

घ 
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( १६ ) अज्ञान को दूर करनेका उपाय 
कोई पूछता है कि अज्ञानीका वह व्यामोह किसी अकार हटाया 
भी जा सकता है या नहीं ? उत्तरमें कहते हैं कि हाँ, प्रभारूपी छैनीके छारा 
उसे अवश्य छेदा जा सकता है। जैसे अन्धकारकों दूर करनेका उपाय 
प्रकाश दी है उसीप्रकार अज्ञानको दूर करनेका उपाय सम्यकन्नान ही..है। 
७७७४४ ७७" 
यहाँ पर व्यामोहका अर्थ अज्ञान, है और अनारूपी छुनीका अथे सम्यकूल्लान 
है । हजारों उपवास करना अथवा लाखों रुपयों का दान करना इत्यादि 
कोई भी उपाय आत्मा सम्बन्धी अज्ञानकों दूर करनेके लिये उपयुक्त 
नही है किन्तु आत्मा और रागकी भिन्नताका सम्यकृज्ञान ही व्यामोहको 
छेदनेका एक मात्र उपाय है । इसी उपायसे व्यामोहको छेंदकर 
आत्मा मुक्तिसार्ग पर भ्रयाण करता है । 
अज्ञारूपी छेनी केसे प्राप्त हो अर्थात्‌ सम्यकज्ञान कैसे श्रगट हो ? 
ज्ञानके लिये किसी न किसी अन्य साधन की आवश्यकता तो होती ही है ९ 
इसके समाधानार्थ कहते है कि नहीं, ज्ञानुका ड॒पाय ज्ञान ही. है। ज्ञानका 
अभ्यास ही अज्ञारूपी छनीकों प्रगट करनेका कारण है। भक्ति, पूजा, शत, 
उपवास, व्याग इत्यादि का शुभ राग प्रश्ाका उपाय नहीं है, स्वभाव की 


रुचिके साथ स्वभावका अभ्यास करना ही स्वभावका ज्ञान अगटठ करनेंका 





उपाय है | 
श्री अम्ृतचन्द्राचायदेव इस गाथाके खाशयको निम्नलिखित श्नोक 


के छारा कद्दते हैः-- 
प्रशाछेत्री शितेय॑ कथमपि नियु्णेः पातिता सावधानेः । 


सक््मेउन्तः संधिवंधे निपतर्ति रभमसादात्मकर्मेमियस्थ ॥ 
आत्मानं मग्नमंतः स्थिरविशदलसद्धाम्नि चेतन्सपूर | 
हर हु का . हि भिन्न 
बंध) चाज्षानमावे नियामितमामितः कुबंती मित्र | रे | १ <4£॥॥ 
अर्थः----त८ भ्रन्तारूपी पैनी छेनी प्रयीण पुस्पोके दाग शिसी भी 
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प्रकासले-अत्नपू्वीक-साववानीसे ( अग्रसाद भावते ) चंदा. जानेपर 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्दान जैन शासत्रमाला झ््छ्‌ 


आत्मा और कम दोनोंके सूक्ष्म अन्तरंग सन्धिके बन्धर्मे ( आंतरिक सॉधके 
जोड़नेमे ) शीघ्र लगती है। वह केते सो बतलाते हैं। आत्माको जिसका 
तेज अन्तरंगमें स्थिर और निर्सेलरूपसे देदीप्यसान है ऐसे चैतन्य पवाहमें 
सग्न करती हुई और वन्धको अज्ञान भावमें निम्चल करती हुई आत्मा 
ओर वन्धको सब ओरसे भिन्न मिन्न करती हुई गिरती है । 

इस कलशमें आत्म स्वभावके पुरुषार्थथा वर्णन किया गया है, 
भेद ज्ञानका उपाय दिखाया है। इस कलशके भाव विशेषतः परिणमन 
कराने योग्य हैं । १-पैनीछैनी, २-किसीग्रकारसे, ३-निपुण पुरुषोंके छारा, 
४-सावधान होकर चलाई जानेपर, ४-शीघ्न गिरती है-चलती है, इसग्रकार 
पुरुषार्थके वतानेवाले पॉच विशेषण भ्रयुक्त किये गये हैं । 

१---पैनी छैनी--जैसे लड़ शरीर में से विकारी रोगको निकालने 


के लिये पैने और सूकू्स चसकते हुए शस्त्स्‍ोंस आपरेशन किया जाता है इसी 
प्रकार यहाँ चैतन्य आत्मा और रागादि विकारके बीच आपरेशन करके 
उन दोनोंको प्रथक्‌ करना है, उसके लिये तीछुण और तेज श्रज्ञारूपी छैनी 
है अर्थात्‌ सम्यकृज्ञानरूपी पर्याय अन्तरंगर्मं ढलकर स्वभावमें मग्न होता 
ह्टै और राग प्रथक हो जाता है, यही भेदविज्ञान है। ....“ 


_२--किसी भी प्रकार-- पदले तेईसवें कलशमें कहा था किलू 
किसी भी प्रकार-मर कर भा तत्वका कौतृहली दो, उस्रीक्रकार यहाँ भी 


कहते हैं कि किसी भी प्रकार, समस्त विश्वकी परवाह न करके भी 
सम्यक॒ज्ञान रूपी अज्ञा-लैनीको आत्मा ओर बन्धके बीच डाल । (किसी भी 
अकार? के कहनेसे यह बात भी उड़ादी गई छै कि कमे इत्यादि बीचर्मे बाधक 
हो सकते है ) किसी भी अकार अर्थात्‌ तू अपनेमे पुरुषार्थ करके श्रज्ञारूपी 
छेनी के छारा भेदश्यान कर | शरीरका चाहे जो हो किन्तु आत्माको आप्त 
करना है--यही एक कतैव्य है, इसप्रकार तीत्र आकांक्षा और रुचि करके 
सम्यकज्ञान को प्रगट कर | यदि बिजलीके ग्रकाशमें सुईमें डोरा डालना हो 
तो उसमें कितनी एकाग्रता आवश्यक होती है? उघर बिजली चमकी 
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कि इधर सुईसें डोरा डाल दिया, इसमें एक क्षण मात्रका अ्रमाद नहीं चल 
सकता, इसीम्रकार चैतन्यमें सम्यकज्ञान रूपी सत्को पानेके लिये चैतन्यकी 
एकाग्नता और तीज्न आकांक्षा होनी चाहिये। अहो | यह चैतन्य भगवान को 
पहिचाननेका सुयोग प्राप्त हुआ है, यहा ग्त्येक क्षण असूल्य है, आत्म 
पतीतिके बिना उद्धारका कहीं कोई मार्ग नहीं, इसलिये अभी ही किसी भी 
तरह आत्म अतीति कर लेनी चाहिये। इसप्रकार स्वभावकी रुचि प्रगट 
करने पर विकारका वल नष्ट हो जाता है। यह विकार अपने चैतन्यकी 
शोभा नहीं किन्तु कलंक है। मेरा चेतन्य तत्त्व उससे मिन्न असंग है। 
इसप्रकार निरन्तर स्वभावकी रुचि और पुरुषार्थके अभ्यासके छारा अज्ञारूपी 
छैनीको चलाना चाहिये । है 

३---निपुण पुरुषोंके दारा--अद्यां लौकिक निपुणताकी वात नहीं 
किन्तु स्व॒भावका प्॒रुषा्थ_ करनेगे_नियुणताकी, बात है। लौकिक छजुद्धिसें 
निपुण होने पर भी उसे स्वयं शंका वनी रहती है कि मेरा क्‍या छोगा ९ 
इसीम्कार जिसे ऐसी शंका वनी रहती है कि “तीज कर्म उदयमें आयेंगे 
दो मेरा क्या होगा ? यदि अभी मेरे बहुतसे भव शेष होंगे तो क्‍या 
होगा ? मुझे प्रतिकूलता आगई तो क्‍या होगा १? तो वह निपुण नहीं 
किन्तु अशक्त पुरुषा्द्दीन घुरुष है। जो ऐसी पुरुषार्थद्वीनता की वातें 
करता है वह प्रजारूपी छैनीका प्रहार नहीं कर सकता; इसीलिये कद्दा है 
कि ८निपुण पुरुषोंके छारा चलाई जाने पर” अर्थोत्त्‌ जिसे कर्मोंके उदयका 
लक्ष्य नहीं किन्तु मांत्र स्वभावकी प्राप्तिका ही लक्ष्य है और जिसे अपने 
स्वभाव की प्राप्तिके पुरुषाथंके बलसे मुक्तिकी निःसंदेहता ज्ञात है ऐसे 
निपुण पुरुष दी तीत्र पुरुषार्थके छारा अज्ञारूपी छैनीको चलाकर भेद्विज्ञान 


करते है | 





४---- सावधान होकर--अरथोत्‌ असमाद और मोहको दूर करके 


चलानी चाहिये । यदि एक क्षण भी सावधान होकर 'चेतन्यका अभ्यास 
फरे तो अवश्य दी भेदक्ञान और मोक्ष आाप्त दो जाय। जो चैतन्यमें 
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सावधान है उस्ते कर्मके उदयकों शंका कदापि नहीं होतीं। पहले' 
अनादिकालसे विकारको अपना स्वरूप मानकर असावधान होरहा था 
उसको जगह अब चेतन्य स्वरूपके लक्त्यसे सावधान होकर विकारका लक्ष्य 
छोड़ दिया है | अथोत्त यदि अब विकार हो तो भी ५वह मेरे चेतन्य 
स्वरूपसे भिन्न है? इस अ्रकार सावधान छहोकर आत्मा और बन्धके बीच 
अज्लञारूपी छैनी चलानो चाहिये | 

धप्रज्ञारूपी छैनी चलानी चाहिये? इसका अर्थ यह है कि आात्मासें 
सम्यकज्ञानको एकाग्न करना चाहिये । यह चैतन्य स्वरूप मे आत्मा हैँ और 
यह परकी ओर जानेवाली जो भावना है सो राग है, इसम्रकार आत्मा 
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आर बन्धकोी प्रथकत्वकी संधि जानकर ज्ञानको चेतन्य स्वसावी जआत्माप 
एकाभ् करने पर रागका_ लक्ष्य_छूट जाता है। यही अज्ञा. छैनीका 


चलाना है। . ४-६ ६ 


५--श्रज्ञादैनी शीघ्र चलती है--अज्ञा छैनोके चलनेंमे विलंब 
नहीं लगता किन्तु जिस क्षणमे चैतन्यमें एकाग्न होता हू उसी क्षण राग 
ओर आत्मा सिज्जरूपसे अनुभव आते है । यह इस समय नहीं हो सकता 
यह बात नहीं है, क्‍योंकि यह तो अतिचक्षण कभो भो दो सकता है । 

प्रश्ाद़ैनोके चलने पर कया होता है अथोंत्‌ अज्ञाल्षेनी किसप्रकार 
चलती है ९ अन्तरंगर्में जिसका चैतन्य तेज स्थिर है ऐसे ज्ञायक भावको 
ज्ञायकरूपसे श्रकाशित करता है। ५मै ज्ञान हूँ? ऐसा विकल्प भा अस्थिर है 
इस विकल्पको तोड़कर सम्यकज्ञान सात्र चैतन्यमें मग्न छोता है; रागसे 
एथक्‌ होकर ज्ञान चैतन्यमें स्थिर होता है, इसप्कार चैतन्यमें सग्न दोती 
हुई निर्मेलरूपसे चलती है । और जितना घुख्य पापकी चृत्तियोंका उत्थान 
है उस सबको बन्धसावमे निश्चल करती है । इसअकार आत्माको आत्मामें 
मग्न करती हुई और बन्धघको अज्ञान भावमे नियत करती हुई अज्ञालेनी 
चलती है--यही पवित्र सम्यग्दशेन है। 

प्रज्ञाल़नी चलती है---इस सम्बन्ध में यहाँ क्रम से बात कही है, 
सममाानेके लिये क्रमसे कथन किया है, किन्तु वास्तवसे अन्‍न्तरंगमें क्रम नहीं 


द्देप हि 
है सनन्‍्यम्प्शंत 


नि लेकिन एक ही साथ विकल्प हृटकर ज्ञान निजमे एकाग्र होजाता 
बजाय है। | जिस समय ज्ञान निजरमें एकाम होता है उसी समय रागसे प्यक समय ज्ञान निजमें एकाम् होता है उसी समय रागसे प्रथक 
! पहले ज्ञान स्वोन्मुख हो और फिर राय अलग दहो-इसप्रकार 


क्रस नहीं होता । 
ग्रश्न----इसे सममना तो कठिन मालूम होता है, इसके अतिरिक्त 


दूसरा कोई सरल साये है या नहीं ९ 
उत्तर----अरे भाई | इस डुनियोंदारीमें बड़े चड़े वेतन लेता है 
और विकटतस कार्योंके करनेमें अपनी बुद्धि लगाता है, वहाँ सच कुछ 
समम%& आजाता है और बुद्धि खूब काम करती है, किन्तु इस अपने 
आत्माकी वात सममनेमे बुद्धि नहीं चलती; भला यह कैसे हो सकता हैं ९ 
स्वयं तो आत्माकी चिंता नहीं है और रुचि नहीं है, इसीलिये उसकी बात 
सममरमे नहीं आती इसे समझे बिना मुक्तिका अन्य कोई भी उपाय 


नदी है| 
संसारके कार्यो्में सथान करके रागको पुष्ठ करता हैं ओर जब 
आत्माको सममनेका अयत्न करनेकी वात आती है तो कहता है कि मेरी 


समभमे नहीं आता । 
लेकिन यह भी तो विचार कर कि तुमे किसके घरकी बात समर 
में नहीं आती ९ तू आत्मा है कि जड़ हैं? यदि शआात्माफी समममें यह 
बात नहीं आयेयी तो क्‍या जड़की समम्ममें आयेगी ? एसी कोर्ट बात 
ही नहीं जो चैतन्यके झानमें न समझी जा सफती हो घैतम्यर्मं सच यूदर 
सममनेकी शक्ति है पसमम्कम नहीं आा सऊता' यद कात पचाह़के धरती ह। 
जो यह कदता है कि आत्माकी बात समममें नहीं आसकती उसे श्यामाएी 
अति रुचि ही नहीं; प्रत्युत जड़के श्रति रवि है। क्‍तितहा सार्श सका साफ 


सम्यकतान है और संसारका मार्ग एफ समान जान है । 
४ पदन-- टेट विकट समयमें शदि सार्मकों रिसी सेना बाप प्र 


कै 
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सममनेसें समय लगा देंगे तो फिर अपनी आजीविका और व्यवसाय केसे 
चत्तेगा ९ 

उचर---जिसे आत्माकी रुचि नही है किन्तु संयोगकी रुचि है 
उसीके यह प्रश्न उठता है। आजीविका इत्यादिका संयोग तो पूर्विकत पुण्य 
के कारण मिलता है, उससे बतेमान पुरुषाथ और घचतुराई कार्य-कारी 
नहीं होती । आत्मा को समभने में न तो पूर्च कृत पुएय काम में जाता 
है और न वर्तेसान पुण्य ही किन्तु यह तो पुरुषार्थंके छारा अपूर्व आंतरिक 
संशोधनसे प्राप्त होता है वद्द बाह्य संशोधनसे आाप्त नहीं दो सकता। यदि 
तुके आत्माकी रुचि हो तो तू पहले यह निः्चय कर कि कोई भी परवस्तु 
मेरी नहीं है, परवस्तु मे सुख दुःख नही देती, मैं परका कुछ नहीं करता। 
इसप्रकार सम्पूर परकी दृष्टिको छोड़कर निज को देख | अपनी पर्याय में 
राग हो तो उस रागके कारण भी परवचस्तु नहीं मिलती, इसलिये राग 
निरथ्थक है । ऐसी मान्यताके होने पर रागके प्रतिका पुरुषार्थ पंगु हो जाता 


है । परकी क्रियासे मिन्न जान लिया इसलिये अब अन्तरंग से रागसे भिन्न 


जानकर उस रागसें प्रथक करनेकी क्रिया शेष रही । इस अकार एक मात्र 
जान क्रिया ही आत्माका कतेव्य है | 


घजआत्मा परकी क्रिया कर ही नहीं सकता | परसे भिन्नत्वकी श्रतीति 


करने वाला आत्मा ही है। अज्ञारूपी छैनीके छारा ही आत्मा बन्धसे मिन्न 


रूपमें पद्दिचाना जाता है और यह भ्रज्ञा लैनो ही मोक्षका उपाय है |४““ 
$ 


९१. अनादि कारूसे जीवने क्‍या किया है १ और अब उसे क्‍या 
करना चाहिये ९ 


अनादि कालले आज तक किसी भी क्षणमें किसी जीवने परका 
कुछ किया हीं नहीं; मात्र निजका लक्ष्य चुककर परकी चिंता ही की दै। 
हे भाई | तू अपने तत्वकी भावनको छोड़करं पर तत्त्वकी जितनी चिंता 
करता है उतना दी उस चिताका बोम तेरे ऊपर है, उसी चिंताका तुमे 
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ढुःख बना रहता है, किन्तु तेरी उस चितासे परका कोई कार्य नहीं बनता 
और तेरा अपना कायें चिगड़ता जाता है। इसलिये हे भाई! अनादि 
कालसे आज तककी तेरी पर संवन्धी तसास चिंतायें असत्य सिद्ध हुई' और 
थे सब निष्फल गई, इसलिये अब अज्ञाके द्वारा अपने मिन्न स्वरूपको 
जानकर उससे एकाग्त हो। परकी चिंता करना तेरा स्वरूप नही | 

तू परकी वस्तुओंको एकत्रित मानकर उनकी चिंता किया करे तो 
भी पर वस्तुओंका तो जो परिणमन होता है वही होगा । और यदि तू पर 
चस्तुओंकोी भिन्न जानकर उनका लक्ष्य छोड़ दे तो भी वे तो स्वयं परिणमितत 
होती ही रहेंगी तेरी चिंता छहो या न दो उसके साथ पर वस्तुओंके 
परिणमनका कोई सम्बन्ध नहीं है । 

अनाकि कालसे आत्साने परका कुछ नहीं किया, अपनेको भूलकर 
सात्र परकी चिंता दी की है। किन्तु हे आत्मन्‌ ! प्रारम्भसे अन्त तककी 
तेरी समस्त चिंतायें निष्फल गई हैं इसलिये अब तो स्वरूपकी भावना कर 
आऔर शरीरादिक पर वस्ठुकी चिता छोड़कर निजको देख । अपनेको 


पहिचाननेपर परकी चिंता छूट जायगी जायगी झऔर आत्माकी शांतिका अनुभव 
है या परके 


दोगा | तुके अपने धर्म का सस्बन्ध आत्माके साथ रखना 
साथ ? यहाँ यह बताया है कि आत्माके धर्मका सम्बन्ध किसके साथ है । ५2 
मैं चाहे जहाँ होरऊं किन्तु मेरी पर्योयका सम्बन्ध मेरे दृव्यके साथ 
है. बाह्य संयोगके साथ नदी है। चाहे जिस क्षेत्रमें हो किन्तठ॒ आत्माका घर्म 
धो आस्मामें से द्वी उत्पन्न होता है; शरीरमें से या संयोगमें से घर्मकी 
उत्पत्ति नहीं होती । जो ऐसी स्वाधीनताकी श्रद्धा और ज्ञान करता है उसे 
कहा आत्माके साथ सस्बन्ध नहीं होता ! ओर जिसे ऐसी श्रद्धा तथा ज्ञान 
दोता है वह कदों शरीरादिका सम्बन्ध मानता है ? स्वभावका सम्बन्ध न 
छूटे और परका सम्बन्ध कही न माने--चस) यही धर्म है । 
एक क्षणमरका भेदज्ञान अनंत भवका नाश करके स॒क्ति आरप्त कराता है । 


“दर्शन शुद्धिसे ही आत्म सिद्धि! 
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(१०) जीवन का कतंव्य 


अध्यात्म तत्वकी बात समभनेको आनेवाले जिज्ञासुके बैराग्य _ 


ओर फषाय की मन्दता अवश्य होती,है अथवा यों कहना चाहिये कि जिसे 
वेराग्य होता है, और कपायकी मन्दता होती है, उसीके स्वरूपको समभने 
की जिज्ञासा जागृत होती है । जिज्ञासा जाग्रत होती है । सन्‍्द कषायकी बात तो सभी करते हैं, किन्तु 
जो सत्र कषायसे रद्दित अपने आत्मतत्वके स्वरूपको समककर जन्सम-सरण_ 
के अन्तकी निःशंकता आजाये ऐसी बात जिनघधममें कही गईं द्वै। अनन्त 
कालमें तत्वको समभनेका सुयोग प्राप्त हुआ है; और शरीरके छूटनेका 
समय आगया है, इस समय भी यदि कषायको छोड़कर आत्मस्वरूपको नहीं 
सममकेगा ठो फिर कब सममेगा ९? पुरुपार्थ सिद्ध्युपायरमें कहा गया है कि 
पहले जिज्ञासु जीवको सस्‍्यग्दशन पूर्वक मुनि घर्मका उपदेश देना चाहिये, 
किन्तु यहाँ तो पहल्ले सस्यग्दशन श्रगट करने की बात कही जा रही है । 

हे भाई | मानव जीवनकी देदहस्थिति पूरा होतेपर यदि स्वभावकी 
रूचि और परिणति साथमे न ले गया तो तूने इस मानव जीवन कोई 
धात्मकाये नहीं किया | शरीर त्याग करके जानेबाले जीवके साथ क्‍या 
जानेवाला है ? यदि जीवन में तत्व सममनेका प्रयत्न किया होगा तो 
मसतार्‌दित स्वरूपकी रुचि और परिणवि स्ाथमे ले जायेगा। और यदि 
ऐसा प्रयत्न नहीं किया तथा परका समत्व करनेमें ही जीवन व्यतीत_ कर 
दिया तो उसके साथ मात्र ममताभावकी आकुलताके अतिरिक्त दूसरा कुछ 
भी जाने वाला नहीं है, । किसी भी जीवके साथ पर वस्तुर्ये नहीं जाती किन्तु 
सात्र अपना भाव ही साथ ले जाता है। १७४४४७४४७७७७5 

इसलिये आचायेदेव कहते हैं कि चेतनाके दारा आत्माका भ्रहणा _ 


करना चाहिये । जिस चेतनाके छारा आत्माका अदरण किया है, वद्द सदा 


कि 3 यार जिसने चेतनाके छाया शुछ आत्माको जान लिया है; 
आत्माम ही है । जिसने चेतनाके छाया झुद्ध आत्माको जान लिया है, वह 


कभी भी पर पदार्थंको या परभावोंको आत्मस्वभावके रूपमें झददण नहीं 


करता; किन्तु छड्शात्माको दी अपने रूपमें जानकर उसका भहण फरता है। गे अपने रूपमे जानकर उसका अदहरण फरता है । 


दे 


के -+# सम्थरंद्शीन 


इसलिये वह सदा अपने आत्मामें ही है। यदि कोई पूछे कि भगवान 
कुन्दकुत्दाचाये देव कहाँ हैं ? तो-स्वर्गादिक वाद्य क्षेत्रोंमें नहीं किन्तु अपने 
आत्मामें हो हैं । जिसने कभी किसी,पर पदार्थों अपना नहीं माना, और 
एक चेतनास्वभाव को ही निजस्वरूपसे अंगीकार किया है वह चेतनास्वमाव 
के अतिरिक्त अन्यत्र कहों जायगा ९ जिसने चेतनाके छारा - अपना 
अहण किया है वह सदा अपने आत्मामें ही टिका रहता है | जिसमें जिसकी 
दृष्टि पड़ी है उसमें वह सदा बना रहता है | वास्तवसें कोई भी जीव अपनी 
चैतन्य भूमिकासे बाहर नहीं रहता; किन्तु अपनी चैतन्य भूमिका 
जैसे भाव करता है वैसे ही भावोंमें रहता है। ज्ञानी ज्ञानभावमें और 
शअज्ञानी अज्ञानसावमें रहता है | वाहरसे धचादे जो क्षेत्र दो किन्तु जीव 
अपनी चैतन्य भूमिकार्में जो भाव करता है, उसी भावको वह भोगता है; 


बाह्य संयोगको नहीं भोगता | 
( श्री समयप्राश्बत गाथा २६७ के व्याख्यानसे, सोनगढ़ ) 
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तीनलोकमें सम्यग्दर्शनकी श्रेष्ठता 


एक पहलामें सम्यग्दशनका लाभ हो और दूसरे पहलूमें तीनलोक 
के राज्यका लाभ श्राप्त हो) तो वहीं पर तीन लोकके लाभ से भां 
सम्यग्द्शनका लाम ओंछ है, क्योंकि तीनलोकका राज्य पाकर भा 


ः 
शल्पपरिमित कालमें वद्द छूट जाता है आर सम्यग्दशेनका लाभ दोने 


पर वो जीव अज्ञाय मोक्ष सुखको पाते ही हैं । 
| ( भगववी आदरपधघना ०७४६-४७ ) 


09909988900088090090 
09७9७9७9७७७७७७५७७ 


>6869<5969$665606:5996<6 ७860६€266:6#६ ७ €# 


0 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्दान जेन शाख्रमाला ४३ 


(११) कल्याणमूर्ति 


हे भव्य जीवो ! यदि तुम आत्मकल्याण करना चाहते हो तो स्वतः 
झुद्ध और सर्वेप्रकार परिपूर्ण आत्मस्व॒भावकी रुचि ओर विश्वास करो, चथा 
उसीका लक्ष्य और आश्रय अहणु करो । इसके अतिरिक्त अन्य समस्त रुचि, 
लक्ष्य और आश्रयका त्याग करो । स्वाधीन स्वभावमें दी खझुख है, परद्रव्य 
तुम्डें सुख या दुःख देनेके लिये समथ्थे नहीं है | तुम अपने स्वाधीन स्वभाव 
का आश्रय छोड़कर अपने ही दोषों से पराश्रयके ढारा अनादिकाल पे अपना 
अपार अकल्याण कर रहे हो ! इसलिये अब सब परद्रव्योॉंका लक्ष्य और 
आश्रय छोड़कर स्वद्र्यका ज्ञान; श्रद्धान तथा स्थिरता करो। स्वद्रग्यके दो 
पहल हैं-एऋ, त्रिकालशुरू स्व॒तःपरिपूर्ण निरपेक्षस्यभाव और दूसरा ज्ञण्िक _ 
वतेमानमें होनेवाली विकारी अवस्था। प्रयोय स्वयं अस्थिर है, इसलिये 
उसके लक्ष्यसे पू्ंताकी प्रतीतिरूप सम्यग्द्शेन प्रगट नहीं। होता, किन्तु जो 
त्रिकालस्वभाव है वह सदा झुद्ध छै, परिपूर्ण है, और वतंसानमें भी वह 
प्रकाशमान है, इसलिये उसके आश्रय तथा लक्ष्यसे पू्णता की अतीतिरूप 
सम्यग्द्शेन प्रगट डोगा। यह सम्यरदशन रवयं कल्याणरूप है ओर 
यही सर्वे कल्याणका मूल है। ज्ञानीजन सम्यरद्शेन को “कल्याणमूर्ति? 
कहते है । इसलिये सर्वप्रथम सम्यग्द्शन प्रगट करनेका अभ्यास करो | 


(१२) धर्मका मूल सम्यग्दशंन हे। 


अज्ञानियों की यह सिथ्या मान्यता है कि शुभभाव धर्मका कारण 
है | शुभभाव तो विकार है वद धर्मका कारण नहीं है, सम्यग्दशन स्वयं 
धर्म है और वह घर्सका मूल कारण है । 


अज्ञानीका शुभ भाव अशुभकी सीढ़ी है और ज्ञानोके शुभका 
अभाव शुद्धता की सीढ़ी दे है । अशुभ से सीधा शुद्ध भाव किसी भी जीवके 
नहीं हो सकता; किन्ठु अशुभ को छोड़कर पहले झुभभाव होता है और 
उस शुभको छोड़कर शझुद्धमें ज़ाया जाता है; इसलिये झुद्धभावले पूरे 


के “--#* समस्यरदरशन 


झुभभावका ही अस्तित्व होता है | ऐसा ज्ञान सात्र करानेके लिये शास्रमे 
शुभभावको शुद्ध भावका कारण डपचारसे दी कहा है । किन्तु यदि शुभसाव 
को झुभभावका कारण वास्तवमें माना जाय तो उस जीवको शझुभभावकी 
रुचि है इसलिये उसका वह शुभभाव पापका ही सूल कदहलायेगा ! जो जींव 
झशुभसावसे धर्म मानकर शुभभाव करता हद उस जीवकों उस शुभभावके 
समय ही मिथ्यात्वके सबले बड़े महापापका बन्ध होता है अर्थात्‌ उसे 
मसुख्यतया तो अशुभका दी बन्ध होता है और ज्ञानी जीव यह जानता है कि 
इस शुभका अभाव करनेपते ही छुद्धता छोती है इसलिये उनके कदापि 
शुभकी रुचि नहीं होती अर्थात्‌ वे अल्प कालमें छुमका भी अभाव करके 


शुद्ध भावरुप हो जाते हैं । 


सिथ्यादृष्टि जीव पुण्यकी रुचि सहित छुभ भाव करके उपर सहित शुभ भाव करके नवमें 
औैचेयक चक गया तथापि चह्ॉसे निकलकर निगोदादिय गया वहाँले निकलकर निगोदादिमें गया क्योंकि 
अज्ञान सहितका शुभ भाव ही पापका मूल है! छुमभाव मोहरूपी राजा 
की कढी है। जो उस झुभरागकी रुचि करता है वही मोहरूपी राजा 
के जालमें फँसकर संसारमे परिभ्रमण करता रद्दता द्ै। जीव अुख्यतया 
अशुभमे तो घर मानता दी नहीं, परन्धु वहद्द जीव शुभमें धर्म मानकर 
अज्ञानी द्ोता है जो स्वयं अधमरूप है ऐसा रागभाव धमके लिये क्योंकर 


सहायक हो सकता है ९ 


घर्मका कारण घर्मरूप भाव होता है या अधरमरूप भाव होता 

है ९ अधर्मरूप भावका नाश द्ोना छद्वी धर्मका कारण है. अर्थात्‌ सम्यक्‌ 
4 घ ः 

श्रद्धा-जश्ञान-चारित्र छाया अशुभ तथा छझुमभावका नाश दोना दी धर्मभाव 


का कारण है । 


झुस भाव धर्मकी सीढ़ी नहीं है, किन्ठु सम्यक्‌ समम्क दी हक 


सीढ़ी है केवलज्ञान दशा संपूर्ण घ॒र्मं दे ओर सस्यक्‌ समझ अशतः 


भगवान श्री ऋुन्दन्कुद-कहान जैन शास्ममाला 


( श्रद्धारूपी धर्म ) है| वह श्रद्धारूपी धर्म ही घर्मकी पहली सीढ़ी 
इसप्रकार धर्मकी सीढ़ी धर्मरूप ही है किन्तु अधर्सरूप शुभभाव कदापि 
घर्मकी सीढ़ी नदी है । 
श्रद्धा धर्मके बाद ही चारित्र धर्म हो सकता है इसीलिये श्रद्धारूपी 
धर्म उस धर्मकी सीढ़ी है । भगवान श्री कुन्दकुन्दाचायें ढेवने कहा है कि 
<दंखण मूलो घम्मो? अथीत्‌ धर्मंका मूल दशैन है | 


30909 %## 00006 8 


कक 





्ः 
दल 

दे 
हे 
दस 


403 48038 


8: 


90%: 


दल 
दे 
हल 


हक सह 40260962 69 94969 6969 ६094#6369 62 6/#6 62 


सम्यग्दशनरूपी पवित्र भूमि 


न दुःखबीज शुभदश नक्षिप्तौ 
कदाचन क्षिप्रमपि प्ररोहति । 
सदाप्पुन॒प्तं सुखबीजम्न॒ चर्म 
कुदशने . तहिपरीतमिष्यते ॥ 


भावारथ।----सम्यग्द्शेनरूपी भूमिसें कदाचित्‌ ढुःखका बीज 


गिर भी जाय तो भी सम्यस्दशेनरूपी पवित्र भूमिमें वद्ध बीज कमी 
भी शीघ्र अंकुरित नहीं हो पाता, परन्तु ढुःखांकुर उत्पन्न होने से श्रथम 
ही वह पवित्र भूमिका ताप उसे जला देता ही है। और उस पावन 
भूमिमें सुखका बीज तो बिना बोये भी सदा उत्पन्न छोता जाता है, 
परन्तु मिथ्यादशेनरूपी भूमिमें तो लगातार-उससे विपरीत फल होते 
हैं अर्थात्‌ मिथ्याद्शेनरूपी भूमिमें कदाचित्‌ सुखका बीज बोनेमें आ 
जाय ते भी वह अंकुरित होते नहीं परन्तु जल जाते हैं, और दुःखके 
जीज तो बिना बोये भी उत्पन्न होते हैं । 


--सागार धर्माग्ठगत एू० २४५ 


शेर 
। 
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छ 
जे “-+# सम्यरद्शेस 


(१३) सम्यरद्शन गुण है या पर्याय ? 
है (१ ) सम्यग्दशेन ज्ञान और चारित्रकी एकता मोक्षमार्ग है। इनमें 
से सम्यग्दशेन भी मोक्षमारयरूप है। मोक्षसार्ग_ पर्याय है, गुण नहीं, यदि 
मोक्षमार्ग गुण हो तो वह समस्त जीवोंसे सदा रहना चाहिये | गुणका न तो 
कभी नाश हो और न कभी उत्पत्ति ही हो, मोक्षमार्ग पर्योय है इसलिये 
उसकी उत्पत्ति होती है और मोक्षद्शाके श्रगट होने पर उस मोक्षमार्गका 


व्यय हो जाता है । 
(२ ) बहुतसे लोग सम्यग्दशनको त्रैकालिक गुण मानते हैं परन्तु 


सम्यग्ब्शेन तो आत्माके त्रैकालिक श्रद्धा शुणकी निर्मल पर्याय है त्रैकालिक श्रद्धा शुणकी निर्मल पर्याय है, शुण 


नहीं है । 

( ३ ) गुणकी परिभाषा यह है कि--०जो द्वव्यके सम्पूर्ण भागमें 
ओर उसकी सभी अवस्थाओंमें व्याप्त रहता है वह गुण हैं!। यदि 
सस्यग्दर्शन गुण हो तो वह आत्माकी समस्त अवस्थाओंमें रहना ध्वाहिये, 
परन्तु यह तो स्पष्ट है कि सम्यग्दशन आत्माकी मिथ्यात्वदशामें नहीं रहता, 
इससे सिद्ध है कि सस्यग्द्शन गुण नहीं किन्तु पर्याय है । 

(४ ) जो गुण छोता है वह त्रिकाल दोता है और जो पर्याय दोनी 
है बह नई प्रगट होती है| गुण नया अ्रगट नहीं द्वोता किन्तु पर्याय प्रगट द्ोती 
है । सम्यर्दशीन नया अगट होता है, इसलिये वद्ध धुण नहीं किस्धु पर्याव 
है । पर्यीयका लक्षण उत्पाद-ज्यय है और गुणका लक्षण भ्रीव्य हैं । 


(५ ) यदि सम्यरइर्शन स्वयं गुण हो तो उस राणऊी पर्याय क्‍या 
श्रद्धा) तथा मिल्यास्स्तस 


है ? “श्रद्धा? नासक शुण है और सम्बग्द्शन (सम्यफूश्रद्ध 
दोनों (&.] . कक मय + ही 
( मिथ्याश्रद्धा ) दोनों डसकी पर्याय हैं । सन्‍्यग्दशन झद्ध पवाय हैं. और 
मिथ्यादर्शन अ्रग्जुद्ध पर्याय है । 
तो उसी 


( ६ ) अश्न--यदि सम्बगदशनऊों पर्माय सान्‍य ज्यस 
महिमा समापर दो जावययी। फ्योंछि पर्याय वो चरिद दीठी & कार पयाए 


दृष्ठिको शास्त्रमें मिल्यात्व कदा थे ! 


भगवान श्री कुन्दकुनद-कदान जैन शाखसाला घर 


उचर---सम्यग्दर्शनको पर्याय माननेंसे उसकी महिमाको कोई कमी 


नहीं आ सकती । केवलज्ञान भी पर्याय है, और सिद्धत्व भी पर्याय है । जो 
जेसी है बेसी ही पर्योयको पयोय रूपसें जाननेसे उसकी यथार्थ महिमा 
बढ़ती है, यद्यपि सम्यग्द्शन पर्याय क्षणिक है. किन्तु उस सम्यग्दर्शनका 
काये क्‍या है? सम्यग्दर्शनका कार्य अखंड त्रैकालिक द्वव्यको स्वीकार 
करना है, अथोत्‌ सम्यग्द्शन त्रैकालिक द्रव्यकी प्रतीति करता है और वह 
पर्याय त्रैकालिक द्रव्यके साथ एकाकार होती है, इसलिये उस द्रव्यके साथ एकाकार होती है, इसलिये उसकी अपार 
सहिमा है । इसप्रकार सम्यग्द्शनको पर्याय माननेसे उसकी मद्दिमा समाप्त 
नहीं दो जाती । किसी वस्ठुके कालको लेकर उसकी महिमा नही है किन्तु 
उसके भाव को लेकर उसकी महिमा है । और फिर यह भी सच ही है कि 
पर्याय चृष्ठिको शाख््रमें मिथ्यात्व कद्दा है। परन्तु साथ ही यह जान लेना 
चाहिये कि पर्यायदृष्टिका अर्थ क्‍या है। सम्यग्द्शेन पर्याय है. और पर्यायको 

पर्यायके रूपमे जानना पर्याय दृष्टि नहीं है । द्रव्यको द्रव्यके रूपमें और 

पर्योयको पर्योयके रूपमे जानना सन्यग्ज्ञानका काम दे पर्योयके रूपस जानना सम्यग्ज्ञानका काम हू । यदि पर्यायको ही 
द्रव्य सानले अथोत्‌ एक पर्याय जितना ही समस्त द्रव्यको मानले तो उस 

पर्योयके लक्ष्यमं हीं झअटक जायगा-पर्योयके लक्ष्यसे हटकर द्रग्यका लक्ष्य 

नहीं कर सकेगा, इसीका नाम पर्याय दृष्टि है। सस्यग्दर्शनको पर्यायके 

रूपमें जानना चाहिये । श्रद्धा गुण तो आत्माके साथ त्रिकाल रहता है 

इसप्रकार द्रव्य गुणका त्रिकाल रूप जानकर उसकी अतीति करना सो द्रव्य 

दृष्टि है और यही सम्यग्दशेन है । 


( ७ ) जो जीव सम्यग्दशेंनको शुण सानते हैं वे सम्यग्दशेनको प्रगट 
करनेका पुरुपा्े क्‍यों करेंगे ? क्योंकि गुण तो त्रिकाल रहने वाला दे इसलिये 
कोई जीव सम्यग्दशैनको प्रगट करनेका पुरुपार्थे नहीं करेगा और 
इसीलिये उसे कदापि सम्यग्द्शन प्रगट नहीं होगा तथा मिथ्यात्व दूर नहीं 
द्वोगा । यदि सम्यग्दशनको पयौयक्रे रूपमें जाने तो नई पर्योयको प्रगढ 
करनेका पुरुषार्थ फरेगा | जो पर्यीय होती है घद त्रैकालिक गुणके 


डैंद “-क संम्यदररीन 


आश्रयसे होती है और गुण द्रव्य के साथ एक रूप होता है। अर्थात 
सम्यग्द्शंत् पर्याय श्रद्धा गुणमें से श्रगठ होती है और श्रद्धायुण आत्माके 
साथ | त्रिकाल है, इसग्रकार त्रिकाल द्रव्यक्ल लक्ष्यले सम्यर्द्शेनका 
उुरुषा्थ भ्रगढ द्योता है। जिसने सम्यग्दर्शनको गुण ही सान लिया है 
उसे कोई पुरुषार्थ करनेकी आवश्यक्ता नहीं रद्द जाती। सम्यर्दशन नवीन 
प्रगट होनेबाली निर्मल पर्याय है जो इसे नहीं मानता वह वास्तचमें अपनी 
निर्मल पर्यायको प्रगट करनेवाले पुरुषार्थकों ही नहीं मानता | 

( ८ ) शास््रमें पाँच भावोंका वर्णन करते हुये औपशमिक, त्ञायिक 
ओर क्षायोपशमिक भावके भेदोंमें सम्यग्दर्शनकों गिनाया है। यद ओपश- 
मिकादिक तीनों भाव पर्याय रूप है इसलिये सम्यग्दर्शन भी पर्याय रूप ही 
है । यदि सम्यग्दर्शन गुण हो तो गुणकों औपशमिकादिकी अपेक्षा लाग 
नहीं हो सकती और इसलिये औपशमिक ५सम्यग्दर्शन! इत्यादि भेद भी 
नहीं बन सँकेगे। क्‍योंकि सम्यरदर्शन गुण नहीं, पर्याय दे इसलिये उसे 
आओफपशमिक भाव इत्यादिकी अपेक्षा लागू पड़ती है । 

( ६ ) शास्रोंमें कहीं कहीं असेद नयकी अपेक्षाप्ते सस्यग्दशनको 
आत्मा कहा गया है, इसका कारण यह है कि वहां द्वव्य-गुण-पर्यायक्रे भेद 
का लक्ष्य और विकल्प छुड़ाकर अमेद द्वव्यका लक्ष्य करानेका अयोजन है। 
द्रव्यार्थिकनयसे द्रव्य-गुण-पर्यायमें भेद नहीं है; इसलिये इस नयसे तो द्र्य- 
गरा-पर्याय तीनों द्ज्य ही हैं। किन्तु जब पर्वायार्थिकत भयसे द्वव्य-गुग- 
पर्योायके भिन्न भिन्न स्वरूपका विचार करना होता है तब जो द्रव्य है वष्ध 
शुण नदी और शुण दै वह पर्याव नहीं होती, क्योंकि इन नीनोंक्रे लचग्य 
भिन्न भिन्न हैं| द्रव्य गुण पर्यायके स्वरूपको जैसाफा सैसा जाननेफे थाई 
उसके भेदका विकल्प तोड़कर अमेद आत्म-स्वभावमें उन्झुय्य धोतेपर सार 
अमेद द्रव्य दी धअनुभवमें आता है।-यह चतानेके लिये रमखमें दृतय-नुरा- 
पर्योथको अभिन्न कद्दा गया है । परल्तु इससे यह नहीं समझता घालेव 
कि सम्यर्दर्शन प्ैफालिक टरव्य अथबा शु्य है। फित्यू संस्याइईल पमाय 


द्दीद्े। 
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( १० ) सम्यग्दशैनको कहीं कहीं गुण भी कद्दा जाता है। किन्तु 
चास्तवमें तो वह श्रद्धा गुणकी निर्मेल पर्याय है, किन्तु जैसे गुण त्रिकाल 
निर्मल है वैसे ही उसकी बर्ेमान पयोय भो निर्मल हो जानेसे--अर्थात्‌ 
निर्मल पर्याय गुणके साथ अमेद दोजानेसे असेद नयकी अपेक्षासे उस 
पर्योयको भी गुण कहा जाता है। 


(११) श्री अखृतचन्द्राचायदेवने प्रवचनसारमें चारिनाधिकारकी. अमतचन्द्राचार्यदेवने प्रवचनसारमें चारिन्राधिकारकी 
ध२ वीं गाथाकी टीका सम्यग्दशनको स्पष्ठतया प्योय कहा गया है ।. 


( देखो प्र्॒ठ ३३४५ ) तथा उसीमें ज्ञानाधिकारकी ८ वीं गाथाकी टीकामं श्री 
जयसेनाचायेने बारम्बार “सम्यक्त्व पर्याय! शब्द्का अयोग करके यह स्पष्ट 
कर दिया है कि सम्यग्दशेन पर्योय है। ( देखो पृष्ठ १३६-१३७-१ ३८ ) 

( १२ ) यह ऊपर बताया जा चुका है कि सम्यग्द्शन श्रद्धा गुणकी 
निर्मेल प्योय है । “अद्धा? गुणको “सम्यक्त्व” गुणके नामसे भी पहिचाना 
जाता है | इसलिये पंचाध्यायी ( अध्याय २ गाथा ६४४५ ) में सम्यकत्वको 
त्रैकालिकगुण कहा है, वहां सम्यक्‍त्वगुणको श्रद्धा गुण ही समभना 
चाहिये | इखप्रकार सम्यक्त्वकों सुणके रूपमें जानना चाहिये। _सम्यकत्व 
गणकी निर्मेल पर्याय सम्यग्दशेन है । कहीं कहीं सम्यर्द्शेन पर्यायको भी 
ससम्यकत्व' कहा गया है। 

( १३ ) सम्यक्त्व-भ्रद्धा शुणकी दो अ्रकारकी पर्यायें हैं। एक 
सम्यग्द्शेन दूसरी मिथ्यादशेन | जीवोंके अनादिकालसे सम्यकत्व गुणकी 
पर्याय सिथ्यात्वरूप होती द्ै। अपने प्रुषार्थेक द्वारा भव्य जीव उस 
मिथ्यात्वपर्ययकों दूर करके सम्यक्त्व पर्यौयको प्रगट कर सकते हैं। 
सम्यक्दशेन पर्योयके अ्रगठ होने पर गुण पर्योयकी अमेद बविवज्ञासे यह 
भी कद्दा जावा है कि “सम्यकृत्व गुण प्रगट हुआ है? जैसे शुद्ध जैकालिक गुर्य 
है वैसी ही झुछ पर्योयँ सिद्ध दशामें ग्रगट होती है इसलिये सिद्ध भगवानके 
सम्यक्त्व इत्यादि आठ गुण होते है--ऐसा कहा जाता है। द्रठ्य-गुर- 
पर्यायक्री भेद दृष्टिसे देखने पर यह सममकना चाहिये कि वास्तवमे दे 
सस्‍्यक्त्वादिक आठ गुण्य नहीं किन्तु पर्याय दे । 








४० “ --# सम्यरदशेन 


( १४ ) श्रद्धा गुणकी निर्मेल पर्याय सस्यग्द्शीन है, यह व्याख्या 
गुण और पर्यायके स्वरूपका भेद सममतनेके लिये है! गुण तैकालिक 
शक्तिरूप होता है और पर्याय प्रति समय व्यक्तिरूप होती है। गुणसे काये 
नहीं होता किन्तु पर्यायसे होता है | पर्योय प्रति समय बदलती रहती है 
इसलिये श्रति समय नई पयीायका उत्पाद और पुरानी पर्यौयका व्यय 
होता दी रहता है । जब श्रद्धा गुणकी च्ञायिक पर्याय ( क्षायिक सम्यग्दर्शन ) 
प्रगट होती है तबसे अनन्त काल तक वह्द वैसी ही रदती है । तथापि प्रति 
समय नई पर्यायकी उत्पत्ति और पुरानी पर्यायंक्रा व्यय होता ही रहता 
3 कह सम्यग्द्शीन श्रद्धा गुशकी एक ही समय मात्रकी निर्मल 
प्‌ । 


( ९५ ) श्री उसासर्दासी आचाययने तत्त्वार्थ सूत्रके पहले अध्यायके 
दूसरे सूत्रम कहा है-“पतत्त्वाथे श्रद्धानं सम्यकदशन? यहाँ “श्रद्धान! श्रद्धायुण 
की पर्याय है इसप्रकार सम्यग्द्शन पर्योयको अमेद चयसे श्रद्धा भी कहा 
जाता है। नियससार शास्त्रकी १३ वीं गायामें श्रद्धाको गुण कहा है । 

भी समयसारजीकी १५५ वीं गाथामें श्री कुल्दकुन्दाचार्यदेवने 
कहा है कि--“जीवादिश्रद्धानं सस्यकत्वं)? यहाँ भी “श्रद्धानों श्रद्धा झुर 
पर्याय है ऐसा समम्कना चाहिये | 
( १६ ) उपरोक्त कथनसे सिद्ध हुआ कि सम्यग्दर्शन श्रद्धा युणकी 
( सस्यकृत्व गुणकी ) एक समय मात्रकी पर्याय ही है, और क्षानीनन किसी 
समय अभेदनयकी अवेक्षाते उसे 'सम्यक्त्व गुण? के रूपसे अबबा आत्माक 
रूपमें बतलाते हैं । 
हक॥णित0॥/॥॥///0:7॥दि048॥पि/॥॥॥7"7/8 (2:0%970:*%£5(2 
-+सेंब धर्मोका सूल--- हे 
ज्ञान और चारित्रका वीज सम्यग्दर्शन हैं, यम तौर अदश्यम- 
भावका जीवन सम्यग्दर्शन हो है; और तप तथा स्वाध्याय का आधार टू5 
भी सम्यग्वर्शन ही है--ऐसा आचार्यों ने कद्दा है ! ५ चर 
( ल्ञानाणैव आ० £ गाया ४४ ) (2 
छाए का 5 ड़: 65 
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(१४) हे जीवो ! सम्यक्त की आराधना करो 


जीव, अजीब, आख्रव, बन्ध, संचर, निजेरा और मोक्ष इन सात 
ततत्वोंका यथावत्‌ निःश्चय,-आत्मासें उनका वास्तविक प्रतिभास द्वी सम्य- 
ग्द्शैन है | परिडत और बुद्धिसान मुसुछुको मोक्त स्वरूप परम सुख स्थानसें 
निर्विध्न पहुँचानेमें यह पहली सीढ़ीरूप है। ज्ञान; चारित्र और तप--यह 


तीनों सम्यक्त्व सहित हो तमी मोज्षार्थले सफः सकल हैं, बंदनीय है, कार्यनत है। हैं, बंदनीय हे, कार्यगत है । 


अन्यथा वही ( ज्ञान, चारित्र और तप ) संसारके कारणुरूपसे ही परि- 


णुमित दोते रहते हैं । संक्षेपरमें--सम्यक्त्व॒रहित ज्ञान ही अज्ञान है, सम्य- 
क्त्व रहित चारित्र दी कषाय, और कि मन्न ननव्ञन रहित तप ही काय-क्लेश है । 
ज्ञान) चारित्र ओर तप-- इन तीनों यु उज्ज्वल करनेवाली--ऐसी 
यह सुम्यकू श्रद्धा ग्रथम आराधना है;शोष तीन आराधनाएँ एक सम्यक्त्व 
की विद्यमानतामें ही आराधक-भावरूप वतेती है । इसपग्रकार सम्यक्त्वकी 
अकशथ्य और अपूर्चे महिमा ज।नकर उस पवित्र कल्याण मूर्तिरूप सम्यक्‌- 
दर्शनको, इस अन॑तानंत दुःखरूप अनादि संसारकी आत्यंतिक निद्वत्तिके 


अर्थ हे सव्यों ! तुम भक्ति भाव पूवेक अंगीकार करो, प्रति समय आराघना 
करो | ( श्री आत्माछठुशासन छू० ६ ) 


पार आराधनाओंम सम्यक्त्व आराधनाको प्रथम कहनेका क्‍या 
कारण है ९--ऐसा प्रश्त शिष्यको उठने पर आचायेरेव उसका समाधान 
करते है:--- 

शम बोध घच तपसां, पापाणस्येव गौरव पुपः | 

पूज्य महामणेरिव, तदेव सम्यकत्व संयुक्तस ।। १४ | 


» आात्माकों मंद कषायरूप उपशमभाव, शास्लाभ्यास रूप ज्ञान, पापके 
व्यागरूप चारित्र और अनशनादिरूप तप---इनका जो मदह॒तूपना है वह 
सस्यक्त्वके बिना सात्र पापाण बोमके समान है,---आत्मार्थ फलदायी नहीं 
है। परन्तु यदि घद्दी सामग्री सम्यकत्व सहित हो त्तो मद्यामरिण समान 


गेट 
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पूजनीक दो जाती है। अर्थात्‌ वास्तविक फलदायी और उत्कट सहिसा 
योग्य होती है। 


._आषाण और जात ता यह बह पक पत्थर की. जातिके है एक पत्थर की जातिके है, अर्थोत्‌ 
जाति अपेक्षा तो यह दोनों एक हैं; तथापि शोभा, कलक आदिके विशेष- 
पनेके कारण मणिका थोड़ा-सा भार वहन करे तो भी भारी महत्वकों आप्त 
होता है, लेकिन पाषाणका अधिक भार उसके उठानेवालेको मात्र कष्टरूप 
ही होता है; उसीप्रकार मिथ्यात्व क्रिया और सम्यक्त्व क्रिया-दोनों क्रिया 
की अपेक्षासे तो एक ही हैं; तथापि अभिप्रायके सत्त-असतपनेके तथा वस्तुके 
भान-बेभानपनेके कारणको लेकर मिथ्यात्व सहित क्रियाका अधिक भार 

वहन करे तो भी वास्तविक सहिसा युक्त और ऑत्मलाभपतेको प्राप्त नहीं 
होता, परन्तु सम्यक्त्व सहित अल्प मी क्रिया यथार्थ आत्मलाभदाता और 
अति सहिसा योग्य होती है | ( आत्माहशासन प्रू० ११ ) 


॥शि/थिशि॥/॥0ि॥॥॥7॥॥/00 ई0॥0॥0॥॥00॥/0॥॥/7/॥दि// आह ट 
ट्फ 


किक प 
मोक्ष और बन्धका कारण हि 
साधक जीवके जहाँ तक रत्नत्रयभावकी पूर्णता नहीं होती वहां 
तक उसे जो कर्मबंध होता है, उसमें रत्नत्रयका दोष नहीं दै । रत्नन्नय 
तो मोक्षका ही साधक है, वह चंधका कारण नहीं होता, परन्तु डस 
समय रत्नन्नयभावका_ विरोधी जो_ रागांश होता है वही बंधका | 


कारण है । 
जीवको जितने अशमें सस्यग्दर्शन है उतने अंशनक बंधन री... ! 
22 64020 ४ कै + 


होता; किन्तु उसके साथ जितने अंशमें.राग है उतने हद अंग तझ उस ५2 

रागांशले वंधन होता है । | 
( पुस्पारथ सिद्ध्पुपाय गाया *१ १३३३५ ) | 
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।३॥॥| 


भगवान श्री कुन्दकुद-कदहान जैन शासत्रमाला घट 


(१५) सम्यग्दर्शन प्राप्रिका उपाय 
जय जरहन्त 


प्रवचनसारकी “० वीं गाथा पर पूज्य श्री कानजी स्वामीका प्रवचन 


जो वास्तव में अरहन्त को जानता है वद्द अपने आत्माको अवश्य जानता है 
आचायेदेव कहते हैँ कि-मै शुछ्योपयोगकी आ्राप्तिके लिये कटिबद्ध 
हुआ हूँ, जैसे पहलवान ( योद्धा ) कमर बॉधकर लड़नेके लिये तैयार होता 
है उसी प्रकार मै अपने पुरुषार्थके बलसे मोह सल्लका नाश करनेके लिये 
कम र कसकर तैयार हुआ हैँ । ५०० 
मोक्षासिलाषी जीव अपने पुरुपार्थेके छारा सोहके नाश करनेका 
उपाय विचारता है । भगवानके उपदेशम पुरुषाथ करनेका कथन है । भमग- 
वान पुरुषार्थके छारा सुक्तिको प्राप्त दो चुके है और भगवानने जो उपाय 
किया वद्दी उपाय बताया है, यदि जीव वह उपाय करे तो ही उसे मुक्ति हो, 
ध्यथीत्‌ पुरुपार्थके द्वारा सत्य उपाय करनेसे ही मुक्ति होती है, अपने आप 


नहीं होती । 


यदि कोई कहे कि “केवली सगवानने तो सब कुछ जान लिया है 
कि कौनसा जीव कब सुक्त होगा और कौन जीव सुक्त नहीं होगा; तो फिर 
भगवान पुरुपाथे करनेकी क्‍यों कद्दते है ?? तो ऐसा कहनेवालेकी बात 
सिथ्या है । भगवानने तो पुरुपार्थका ही उपदेश दिया है; भगवानके केवल- 
झानका निरणय भी पुरुषार्थके छारा ही होता है। जो जीव भगवानके कहे 
हुये मोक्षमार्गका पुरुपाथ करता है उसे अन्य सर्वे साधन स्वयं प्राप्त हो 
जाते है । अब ८०-८१-८२ इन तीन गाथाओंमें बहुत सरस बात आती है । 
जैले माता अपने इकलौते पुन्रको हदुयका हार कद्दती दे उसीभप्रकार यह 
तीनों गाथायें हृद्यका हार हैं। यह मोक्षकी सालाके गुफित मोती हैं; यह 
तीनों गायथायें तो तीन रत्न ( श्रद्धा-झ्ञान-चारित्र ) के सदश हैं । उनमें पहली 
८० दी गाथामें मोहके क्षय करनेका उपाय बतलाते हैं:-- 
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जो जाणदि अरहंत॑ दव्बचशुणतच पज्जयचेहिं | 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खछ्सचु जादि तस्स रूय॑ ॥॥८०॥। 

अथे$-...-_जो अरहंतको द्रव्यरूपसे, गुणरूपसे, और पर्यायरूपसे 
जानता है, वह ( अपने ) आत्माको जानता है और उसका मोह अवश्य 
नाशको प्राप्त होता है। 

इस गाथामें सोहकी सेनाको जीतनेके पुरुषार्थेका विचार करते हैं । 
जहाँ मोहके जीतनेका पघुरुषा्थ किया वहाँ-अरहंतादि निमित्त उपस्थित होते 
ही हैं। जहाँ उपादान जाग्र॒त हुआ वहाँ निमित्त ठो होता ही है। उपादान जागृत हुआ वहा निमित्त ठो होता ही है] काल 
आदि निर्मितच्त तो सब जीवके सदा उपस्थित रहते हैं; जीव स्वयं जिस 
प्रकारका पुरुषार्थ करता है उसमें कालको निमित्त कहा जाता है | जब यदि 
कोई जीव शुभ भाव करके स्थगेंसें जाय तो उस जीवके लिये वह काल 
स्वगका निमित्त कहलाता है। यदि दूसरा जीव उसी समय पाप करके 
नरकमें जाय तो उसके लिये उसी कालको नग्कका निमित्त कहा जाता है, 


आर कोई जीव उसी समय स्वरूप समझकर स्थिरता करके नोक्ष आप्त करे 
तो उस जीवके लिये वही काल मोच्षका निमिच कदलावा है ) निमिच तो 


हमेशा विद्यमान है, किन्तु जब स्वयं अपने पुरुषा्थके छारा अरहँतके स्वरूपका 


ओर अपने आत्माका निणेय करता है तब च्ायिक सम्यकत्व अवश्य अगढ 


होता है और मोहका नाश होता है । 

जिसने अरहँत सगवानके द्रव्य गुण पर्यौयके स्वरूपको जाना है 
वह जीव अल्पकालमे मुक्तिका पात्र हुआ है; अरहंत भगवान आत्मा हैं; 
उनमें अनंत गण हैं उनकी फेचलज्ञानादि पर्याय है उसके निर्णयमे आत्माके 
अलंतगुण और पूर्ण पर्यायकी सासथ्येका निर्णय आजाता है उस निरणय के 
बलसे अल्पकालमें केवलज्ञान आप्त द्वो जावा है. इसमें संबेहको कद्दी स्थान 
नही है, यहाँ इस गाथायें क्ञायिक सम्यकत्व की घ्वनि ह्दै। 

८ज्ञो अर्हद को द्ृज्यरूपर्म गुणरूप्मं और पर्योयरुपमें जानता है 
वह” इस कथनमें जाननेवालेके ज्ञाचकी मद्धत्ता समाविष्ट द्दे। 'अरदठको 


भ्रगवान श्री कुस्दकुन्द-कद्ठान जैन शास्यमाला घर 


जाननेवाले ज्ञानमें सोह-च्ायका उपाय समाविष्ट कर दिया है, जिस ज्ञानने 
अद्दत भगवानक्रे दृव्य गुण पर्यायकों अपने निर्णेयर्स समाविष्ट किया है 
उस ज्ञानने भगवानसे कर्मका और विकारका अपनेमे अभाव स्वीकार किया 
है अर्थात्त्‌ द्रव्यले गणसे और पर्यौयसे परिपूर्णताका सद्भाव निर्णय प्राप्त 
किया है। ल्‍जो जानता है? इसमें जाननेवाली तो वर्तमान पर्याय हैे। 
निर्णय करनेवालेने अपनी ज्ञान पयौयसें पूर्ण द्रव्य-गुश-पर्यायका अस्ति- 
रूपमें निेय किया है और विकारका निषेध किया है ऐसा निर्शय करनेवाले 
की पूर्णे पर्याय क्रिसी परके कारणसे कदापि नही हो सकती; क्‍योंकि उसने 
अरहंतके समान अपने पूर्ण स्वभावका निर्णेय कर लिया है। जिसने पूर्ण 
स्वभावका निशेय कर लिया है उसने क्षेत्र, कसे अथवा कालके कारण मेरी 
पर्योीय रुक जायगी, ऐसी पुरुपार्थेडीनताकी बातको उड़ा दिया है। 
द्रव्य-गुण-पर्यायसे पूरों स्वभावका निर्णय करनलेनेके बाद पूरी पुरुषा्थ 
करना ही शेष रह जाता है, कहीं भी रुकनेकी बात नहीं रहती । 


यह मोह क्षयके उपाय की बात है । जिसने अपने ज्ञानमें अरहंतके 
द्रव्य गुण पयोयको जाना है उसके ज्ञानमें केचलज्ञानका हार गुफित होगा- 
उसकी पर्याय केवलज्ञानकी ओर की ही होगी । मा 


जिसने अपनी पर्यायमें अहतके द्वव्यगुण पर्यायकोी जाना है. उसने 
अपने आत्माको दी जान लिया है उसका मोह अवश्य क्षयको ग्राप्त दोता है, 
यह कितनी खूबीके साथ बात कही है। व्॒तेमानमे इस क्षेत्रमें क्ञायिक सम्य- 
क्त्व नहीं है. तथापि “मोहच्षयकोी आप्त होता है? यह कहने में 'अंतरड्डका 
इतना बल है कि जिसने इस जातका निर्णय किया उसे वर्तमानमें भले ही 
च्ाायिक सम्यक्त्व न हो तथापि उसका सम्यकत्व इतना श्रवल और अश्नतिहत 
है कि उसमें क्ञायिकदशा आप्त होनेतक बीच कोई मंग नहीं पड़ सकता । 
सर्वेज्ष सगवानका आश्रय लेकर भगवान कझुन्दकुन्दाचार्य देव कद्ते हैं कि 
जो जीव द्रव्य गुण पर्योयके छारा अरहंतके रवरूपका निर्णय करता है वह 
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अपने आत्माको ही बैसा जानता है और वह जीव ज्ञायिक सम्यक्त्वके ही 
श्र 
सागगपर आरूढ़ है; हम अपूरों अथवा ढीली बात नही करते | 


पंचसकालके मुनिराजने यह चात कही है और पंचमकालके जीवों 
के लिये मोहच्षयका उपाय इसमें बताया है। सभी जीबोंके लिये एक ही 
डपाय है। पंचसकालके जीवोंके लिये कोई प्रथक्‌ उपाय नहीं है । जीब तो 
सभी कालमें परिपूर्ण ही है तव फिर उसे कौन रोक सकता हैं ? कोई नहीं 
रोकता | भरतत्षेत्न अथवा पंचसकाल कोई भी जीवको पुरुषार्थ करनेसे नहीं 
रोकता । कौन कद्दता है कि पंचमकालमें भरतक्षेत्रत्ते मुक्ति नहीं है। आज 
भी यदि कोई महाविदेह ज्षेत्रमँसे ध्यानस्थ सुनिको उठाकर यहाँ भरततक्षेत्रमे 
रख जाय तो पंचमकाल और भरत्तक्षेत्रके होनेपर भी वह मुनि पुरुषार्थके 
छ्वारा क्षयक अेणीको मांडकर केवलज्ञान और सुक्तिको प्राप्त कर लेगा | इससे 
यह सिद्ध हुआ कि सोक्ष किसी काल अथवा क्षेत्रके छारा नहीं रुकता पंचस- 
कालमें भरतत्षेत्रमं जन्मा हुआ जीव उस सबसे मोक्षको प्राप्त नहीं दोता, 
इसका कारण काल अथवा क्षेत्र नहीं है; किन्तु वह जीव स्वयं ही अपनी 


योग्यताके कारण पसंद पुरुषार्थी है पुरुषार्थी है। इसलिये वाह्य निमिच भा वैसे ही प्राप्त 
होते हैं। यदि जीव स्वयं तीत्र पुरुषाथ करके सोक्षके प्राप्त करनेके लिये 


तैयार होजाय लो उसे बाहममें भी क्षेत्र इत्यादि अनुकूल सिसित्त आप्त द्वो दी 
जाते है अर्थात्‌ काल अथवा क्षेत्रकी ओर देखनेकी आवश्यकता नहीं रहती 
किन्ठु पुरुषार्थकी भोर ही देखना पड़ता है। पुरुषार्थके अचुसार घर्म 
होता है। काल अथवा ज्षेत्रके अचुसार घर्म नहीं होता । 


मो अरहँत्तको जानता है वह अपने आत्माको जानता है अर्थात्‌ 
जैसे द्रव्य शुण पर्याय स्वरूप अरहंत हैं उसी स्वरूप मैं हूँ । अरबँवके 
जितने द्रव्य गुण पर्योथ है उतने ही द्वव्य गुण पर्याय मेरे हैं । अरिहंतकी 
पर्यीय शक्ति परिपूर्ण है. त्तो मेरी पर्याय की शक्ति भी परिषूर्य हा ्द्‌ चते- 
सानसेँ उस शक्तिको रोकनेंबाला लो विकार है वह मेरा स्वरूप नहीं द्दै। 


भगवान श्री हुन्दकुन्द-कटान जैन शास्रमाला प्र 


इस प्रकार जो जानता है उसका मोह “खलु जादि लय॑? अथौत्‌ निश्चयसे 
क्षयको प्राप्त दोता है, यही मोहचक्षयका उपाय है । 


टीका;--“जो वास्तवमें अरिहंतको द्रव्यरूपमें, गुणरूपमें और 


पर्यायरूपमं जानता है वह वास्तव आस्माको जानता है क्योंकि दोनोंमे 
निश्चयप्ते कोई अंतर नहीं है?? यहाँपर वास्तवर्मं जानने की बात कही है । 
मात्र धारणाके रूपमें अरिहन्तको जाननेकी बात यहाँ नहीं ली गई है क्योंकि 
वह तो शुभ राग है । वह जगतकी लौकिक विद्याके समान है उसमें आत्मा 
की विद्या नहीं है। वास्तवर्में जाना हुआ तो तब कफहलायेगा जब कि अरि- 
इन्त सगवानके द्रव्य गुण पर्यायके साथ अपने आत्माके द्रव्य गुण पर्योयको 
मिलाकर देखे कि जैसा आअरिहन्तका स्वभाव है वेसा ही मेरा स्वभाव है । 
यदि ऐसे निर्णेयके साथ जाने तो वास्तवर्में जाना हुआ कद्दलायेगा । इस 
प्रकार जो वास्तवम अरिहन्तको द्रेग्य-गुण-पर्याय स्वरूपसे जानता है वह 
चास्तवमें अपने आत्माकों जानता छू और उसे सम्यग्द्शन प्राप्त द्ोता है । 


अरहन्त भगवानको जाननेमें सम्यग्द्शेन आजाता है। स्वामि 
कार्तिकेयानुमप्रेक्षामं कद्ा है कि “णादं जिणेण रिएयदं........? यहाँ यह आशय 
है कि जिनेन्द्रदेवने जो जाना है उसमें कोई अंतर नहीं आ सकता इतना 
जानने पर अरिहन्तके केवलज्ञानका निर्णय अपनेमें आगया। वह यथार्थ 
निणुय सम्यग्द्शैनका कारण होता है । सर्वेज्ञदेवने जैसा जाना है वैसा ही 
होता है इस निणंयमें जिनेन्द्रदेवके और अपने केवलज्ञान की शक्तिकी श्रतीति 
॥ अरिहन्तके समान द्वी अपना परिपूर स्वभाव ख्यालमेँ 
आगया है, अब मात्र पुरुषाथेके छारा उस रूप परिणमन करना ही शेप रह 
गया है । 


सम्यग्दष्टि जीव अपने पूरो स्वभावकी भावना करता हुआ अरि- 
हन्त के पूरो स्वभावका विचार करता है कि जिस जीवको जिस द्रव्य क्षेत्र काल 


भाव ते जैसा होना श्री अरिहन्तदेवने अपने ज्ञानमें जाना है वैसा ही होगा 
्ट 


भ्र्ट 
“--# सम्यग्दशैन 


९५ ५5 
उसमें किंचितसात्र बा फर्क नहीं होगा ऐसा निर्णय करनेवाले जीवने मात्र 
ज्ञान स्वभावका लिणेय किया कि वह अभिग्रायसे संपूर्ण ज्ञाता होगया उसमें 
फेवलज्ञान सन्मुखका अनंत पुरुषार्थ आगया | 


केवलज्ञानी अरिहंत अभ्लुका जैसा भाव है वेसा अपने ज्ञानमें जो 
जीव जानता है वह कास्तवमें अपने आत्माको जानता है, क्योंकि अरिहंतके 
आर इस आत्माके स्वभाव निश्चयतः कोई अंतर नहीं है। अरिहन्तके 
स्वभावको जाननेवाला जीव अपने बेसे स्वभावकी रुचिसे यह यथावैतया 
निम्धय करता है कि वह स्वयं भी अरिहंचके समान ही है। अरिहंतदेवका 
लक्ष्य करनेसें जो शुभ राग है उसकी यह बात नहीं है । किन्तु जिस ज्ञानने 
अरिहंत का यथार्थ निशेय किया है उस ज्ञानकी बात है। निर्णय करनेवाला 
शान अपने स्वभावका भी निणेय करता है और उसका मोह क्षयकरों अवश्य 


प्राप्त होता है। 

प्रवचनसारके दूसरे अध्याय की ६५ वीं गाथाम कहा है क्ि-“जो 
अरिहंचको”? सिद्धको तथा साधुको जानता है और जिसे जीवोंपर अनुकम्पा 
है उनके शुभरागरूप परिणाम है? इस गाथामें अरिहतके जाननेवालेके झुभ 
राग कह्दा है ९ यहां मात्र विकल्पसे जाननेकी अपेक्षासें बात है; यह जो बात 
है सो शुभ विकल्प की बात है जब कि यहा तो ज्ञान स्व्रभावके निश्चय युक्त 
की बात है । अरिहंतके स्वरूपको विकल्पके ढारा जाने किन्तु मात्र ल्लान 
स्वभारवंका निश्चय न हो तो वह प्रयोजनभूत नहीं है और ज्ञान स्वभाचके 
निः्धयसे युक्त अरिहंत की ओर का विकल्प भी राग है, वह राग की शक्ति नहीं 
किन्तु जिसने निश्चय किया है उस ज्ञान की ही अनन्त शक्ति है और वद॒शान 
ही मोह क्षय करता है उस निर्णय करने वालेने केचलआानकी परिपूर्ण 
शक्तिको अपनी पर्यायकी स्व॒पर प्रकाशक शक्ति में समात्रिष्ठ कर लिया है । 
मेरे ज्ञानकी पर्याय इतनी शक्ति संपन्न है कि निमित्तफी सद्दायताऊे यिना 
ओर परके लक्ष्य बिना तथा विकल्पके बिना फेंवल्शानी अरिदृतफे 
द्रन्‍्य, गुण, पर्यायको अपनेमें समा लेती दै-निर्णयमें ले लेती ह्दै। 


भ्रगवान थी छऋुन्दुकुन्द-फद्दान जैन शाल् माला भ्धः 


वाद ! पंचसकालके मुनिने केवलज्ञान के सावासतको प्रवाद्धित किया 
है। पंचमकालमें अम्ृतकी प्रबल धारा बहा दी है ।. स्वयं केवलज्ञान प्राप्त 
करनेकी तैयारी है इसलिये आचाये भगवान्‌ भावका संथन करते हैं वे 
केवलज्ञानके ओरकी पुरुपार्थकी भावनाके बलसे कद्दते है कि मेरी पर्योयसे 
शुद्धोपयोगके कार्यरूपरम केवलज्लान हो आंदोलित दो रहा है। बीचमे जो 
शुभ विकल्प आता है उस विकल्पकी श्रेणीको तोड़कर शुद्धोपयोगकी 'अखंड 
दारमालाको ही अंगीकार करता हूँ। केवलज्ञानका निम्धथ करनेकी शक्ति 
33032: 3330. 


अरिहन्त भगवान आत्मा हैं | अरिहंत भगवानके द्रव्य, गुण, पर्याय 
और इस आत्माके द्रव्य, गुण, पर्योयर्में निश्चयले कोई अन्तर नहीं है और 
द्रव्य, गुण, पर्यायले अरिहन्तका स्वरूप स्पष्ट है-परिपूरणं है, इसलिये जो 
जीब द्रव्य, गुण, पर्योयसे अरिहन्तको जानता है वद्द जीव आत्माको दी 


जानता है और आत्मा को जानने पर उसका दशेच मोह अवश्य क्षयको_ 
-आपर होता है । 

यदि देव, गुरुके स्वरूपको यथार्थतया जाने तो जीवके भिश्यात्व 
कदापि न रददे | इस संबंधम समोक्षमागं प्रकाशकर्मं कद्दा है कि मिश्यादृष्टि 
जीव जीवके विशेषणोंक्री यथावत्‌ जानकर बाह्य विशेषणोंसे अरिहन्च देवके 
साहात्म्यको मात्र आज्ञानुसार मानता है अथवा अन्यथा भी मानता है। 
यदि कोई जीवक़े ( अरिहन्तके ) यथावत्‌ विशेषणोंको जान ले तो वह 
सिथ्यादृष्टि न रहे । ॥ 

(सस्ती भन्थमाला देद्दली से प्रकाशित मोक्षमागगे प्रकाशक पू० ३२५) 

इसी प्रकार गुरुके स्वरूपके .संबंधर्मं कदते हैं---सम्यग्द्शन-ज्ञान- 
चारित्रकी एकतारूप मोक्षमागे ही मुनिका यथाथे लक्षण है, उसे नहीं पद-- 
चानता | यदि उसे पहचान ले तो चद्दट सिथ्यादृष्टि फेदापि न रहे। 


( मोक्षमार्गे प्रकाशक ) 


जो सेस्यग्दशीन 
--# सेस्यरदशैल- 


इसीम्रकार शासत्रके स्वरूपके सम्वन्धमें कहते हैं--यहोाँ तो-अनेकांत 
रूप सच्चे जीचादि तत्त्वोंका निरूपण है तथा सच्चा रत्मत्रय मोक्षमार्ग 
बताया है। इसलिये यद जैन शाख्रोंकी उत्कडता है, जिसे चह नहीं जानता | 
यदि उसे पहचान ले तो वह मिथ्यादृष्टि न रहे । के 5 


[ सोक्षमार्य प्रकाशक पू० ३२६ 


तोनोंम एक ही वात कही है कि यदि उसे पहचान ले तो मिथ्या- 
इृष्टि न रदे। इसमें जो पहिचानने की बात की है वह यथार्थ -निर्णयपूवेक 
जाननेकी वात है। यदि देव, शुरु, शास्त्र को यथार्यतया पहचान ले ठो उसे 
अपने आत्माकी पहचान अवश्य दो जाय और उसका दर्शनमोह निश्चयसे 
कज्ञय हो जाय । आम टा 
यहाँ जो द्रव्य, गुण, पर्यायत्ते अरिहन्तको जानता है उसे..... .... . 
ऐसा कहा है..किन्तु सिद्धको जाननेको क्‍यों नहीं कहा ९ इसका कांस्ण यद 
है कि यहाँ झुछोपयोगका अधिकार चल रहा है। शुद्धोपयोगसे पहले- 
अरिहंत पद अगट होता है, इसलिये यहाँ अरिहदन्चकों जाननेकी, बात कही 
गई है। और फिर लाननेसें निमित्तरूप सिद्ध नहीं होते किन्तु अरिदन्त 
निमित्तरूप द्ोते हैं. तथा पुरुषार्थकी जागृतिसे आरिहन्त दशाके प्रयट दीजाने 
पर अघातिया कर्मोंको दूर करनेके लिये पुरुषार्थे नहीं है अर्थात्‌ अवत्नसे 
फेचलज्ञान-अरिहन्त - दशा प्राप्त की जाती है इसलिये यहाँ अरिहन्तकी चात 
कही है। वास्तव तो अरिहन्तका स्वरूप जान लेने पर समस्त सिद्धोंका 
स्वरूप भी उसमें आ दी जाता है । ७ 
न अरिहन्तके द्रब्य, गुरण, _पर्योयकी भाँति ही अपने आत्माके स्वरूप 
को जानकर झुद्धोपयोग्रकी द्वास्मालाके छारा जीव अरिहन्त पदको ग्राप्त 
होता है। जो अरिहन्तके द्रव्य; गुण, पर्याय स्वरूपको जानता है उसका 
मोह नाशकों अवश्य प्राप्त होता है। यहाँ जो जाणदि! अर्थात्‌ ध्लो 


जानता है? ऐसा कहकर ज्ञानका पुरुषार्थ सिद्ध किया है। जो ज्ञानके हारा 


न 


भगधान श्री छुन्दकुन्द-कद्दान जैन शाख्रमाला ६१ 


जानता है उसका सोह क्षय हो जाता -है किन्तु जो ज्ञानके छारा नहीं 
जनता उसका मोद्द नष्ट नहीं होता । 


यंद्दों यह कद्दा है कि जो अरिहन्तको द्रव्यसे गुणसे पर्यायसे 
ऊानता है वद्द अपने आत्साको जानता है और उसका मोद्द अवश्य क्षय 
छो जाता है । 
ह अरिहन्तको द्रव्य, गुण, पर्योयसे केसे जानना चाहिये और मोद्द 
क्‍यों फर नष्ट होता है यह आगे चल कर कद्दा जायेगा । 


पदले कद्दा जा चुका है. कि जो अरिहन्तको द्रव्यरूपसे, गुणरूपसे 
और पर्यायरूपसे जानता है वह॑ अपने आत्माको जानता है और उसका 
मोह अवश्य क्षयको भाप्त होता है। अरिहन्तको द्रव्य, गुण, पर्याय रूपसे 
किसप्रकार जानना चाहिये और मोहका नाश कैसे होता है येह सब यहाँ 
कहा जायेगा । हे 


* ओभ्री ग अवेचनसारकी गाथा ८०-८१-८२ मे संपूर्ण शासत्रका खार भर गाथा ८०-८१-८२ में संपुर्णो शासत्रका सार भरा 


हुआ है। ' इसमें' अनन्त तीथंकरोंके उपदेशका रहस्य समाविष्ट होजाता है । 
आचाय भ्रभ्नुने 2२ वीं गाथाम॑ कहा है कि ८०-८१वीं गायामें कथित विधि 
से दी समस्त अरिहन्त मुक्त हुये हैं । समस्त तीथंकर इसी उपायसे पार हुये 
हैं. और भव्य जीचोंको इसीका उपदेश दिया है। वर्तमान भ्रव्य जीवोंके 
लिये भी यद्दी उपाय है । मोहका नाश करनेके लिये इसके अतिरिक्त दूसरा 
कोई उपाय नहीं है । 


जिन आत्माओंको पात्र द्ोकर अपनी योग्यताके पुरुषा्थंके छारा 
स्वेभावको आपत करना है-और मोहका क्षय करना है उन आत्माओं को क्‍या 
करना चाहिये ? यह यहा बताया ग़या है। पहले तो अरिइदन्तको द्रज्य-गुण॒- 
पयौयसे जानना चाहिये। मगवाज्न अरिइन्तकी आत्मा केसी थीं; उनके 
आत्माके शुर्पोंकी शक्ति-सामथ्ये कैसी थी और उनकी पूर्ण पर्यायका क्‍या 
संवरूप दै-इसके ,यथार्थ भावकों जो निय्चय करता है घह्द वास्तव अपने दी 
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द्रव्य, शुण, पर्याय स्वरूफ्को निश्चय करता है। अरिहन्तकों जानते हुये यह 
प्रवीति करता है कि “ऐसा हो पूर्ण स्वभाव है, ऐसा दी मेरा सरूप है? 
अरिहन्तके आत्माको जानने पर अपना आत्मा किस अकार जाना जाता है, 
इसका कारण यहाँ बतलाते हैं । 'वास्तवमें जो अरिहन्तफो जानता है चह 
निश्चय दी अपने आत्माको जानता है क्योंकि दोनोंमें निमश्चयसे कोई अन्तर 
नहीं है ।! अरिहन्तके जैले द्रव्य, गुण, पर्याय हैं वैसे दी इस आत्माके द्वव्य 
गुण, पर्याय हैं। वरठु, उसकी शक्ति और उसकी अवस्था जैसी अरिहंतदेवके 
है वैसी दी मेरे भी है। इसप्रकार जो अपने पूर्ण स्वरूपकी ग्रतीति करता 
है वही अरिहन्तको यथाथेतया जानता है | यह नहीं दो सकत्ता कि अरिहृन्त 
के स्वरूपको तो जाने और अपने आत्माके स्वरूपको न जाने ! 


यहाँ स्वभावको एकमेक करके कंदते हैं कि अरिहन्तका और अपना 
आत्मा ससान ही है, इसलिंये नी अरिहंतको जानता है वह अपने आत्माको 
अवश्य जानता है और उसका सोद क्षय हो जाता है | यहाँ पर “जो अरिवंत 
को जानता है वह अपले आत्माको जानता है”? इसमकार आअरिदन्तके आत्ता 
के साथ ही इस आत्माको क्‍यों मिलाया है, दूसरेके साथ क्‍यों नहीं मिलाया २ 
“जो जगन्‌ के आत्माओंको जानता है वह निञअको जानता है?” ऐसा नहीं 
कहा, परन्तु “जो अरिहन्तके आत्माको जानता है वह अपने आत्माकरो 
जानता है” ऐसा कद्दा है, इसे अब अधिक स्वरूपमें कहने हैं--/अरिहन्तका 
स्वरूप अंतिम तापमान को प्राप्त स्वर्णेके स्वरूप की भोंति परिर्प्ट ( सब 
तरदसे स्पष्ट ) है। इसलिये उसका ज्ञान होने पर सब आत्माका धान हो 


जाता है ।?? 
जैसे अन्तिम तापसे तपाया हुआ सोना बिल्कुल खरा द्ोोता है 


उसी प्रकार भगवान ऋमरिहन्तका आत्मा द्रव्य, गुण, पर्यायमे संपूर्रवया 
झुद्ध है। आचार्यदेव कदते हैं कि इमें ठो आत्साका झुद्ध-स्वत्प बतदाना 
है, विकार आत्माका स्वरूप नहीं है. आत्मा विकार रदित झुद्ध पृश स्मरूष 
है यद बताना है और इस शुद्ध आत्मस्वरुपके अति्िंब समान श्र आरि- 
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हन्तका आत्मा है, क्‍योंकि वह सर्वे प्रंकार शुद्ध है। अन्य आत्मा सर्वे 


प्रकार शुद्ध नहीं है | हृव्य/ गुणकी अपेक्तासे सभी श॒झू हैं. कितु पर्यायसे 


शुद्ध नहीं है इसलिये उन आत्माओंको न लेकर अरिइन्तके ही आत्माको 


जन 


लिया है, उस शुद्ध स्वरूपको जो जानता दे वह अपने जात्माको जानता 
है और उसका सोद्द क्षय हो जाता छै। अर्थात्‌ यहाँ आत्माके शुद्ध 
स्वरूपको जाननेकी द्वी बात है । आत्माके शुद्ध स्वरूपको जाननेके अतिरिक्त 
मोह क्षयका कोई दूसरा उपाय नहीं दै। सिद्ध भगवानके भी पहले 
अरिहन्त दशा थी इसलिये अरिहंतके स्वरूपको जानने पर उनका स्वरूप भी 
ज्ञात हो जाता है। अरिहन्त दशा पूर्वक ही सिद्धदशा होती है । " 


द्रव्य, गुण तो सदा शुद्ध ही है किंतु पर्यायकी शुद्धि करनी है 
पर्योयकी शुद्धि करनेके लिये यद्द जान लेना चाहिये कि द्रव्य, गुण, पर्याय 
की शुद्धताका स्वरूप केसा है ? अरिदन्त भगवानका आत्मा द्रव्य, शुण 
ओर पर्याय तीनों श्रकारसे शुद्ध है और अन्य आत्मा पर्यौयकी अपेक्षासे 
पूर्ण शुद्ध नहीं है. इसलिये अरिहन्तके स्वरूपको जाननेकों कद्दा है। जिसने 
अरिहन्तके द्रव्य, गुण, पर्योय स्वरूपको यथाथे जाना है उसे शुद्ध स्वभावकी 
प्रतीति दो गई है अथौत्‌ उसकी पर्याय शुद्ध होने लगी है और उसका 
दशेनमोद्द नष्ट हो गया है । 


सोनेमें सौ टंच शुरू दशा दोनेकी शक्ति है, जय अग्निके छारा ताव 
देकर उसकी ललाई दूर की जाती द्वै तब वह शुद्ध होता है और इसप्रकार 
ताव दे देकर अंतिम आऑचसे वह संपूरो शुरू किया जाता है और यदी 
सोनेका मूलस्वरूप है वह सोना अपने द्रव्य गुण पर्यौयकी पूर्ण॑ताको प्राप्त 
हुआ है । इसीप्रकार अरिहन्तका आत्मा पहले अज्ञानद्शार्में था फिर आत्म- 
ज्ञान और स्थिरताके छारा क्रमश: शुद्धताको बढ़ाकर पूरोदशा प्रगठ की है । 
अब वे द्रव्यगुण पर्याय तीनोंपे पूर्ण शुद्ध हैँ और अनंतकाल इसीम्रकार 
रहेंगे । उनके अज्ञानका, रागह्रेषका और भवका अभाव है. इसीपग्रकार 
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अरिहन्तके आत्माको, उनके सुणोंको और उनकी अनादि अनंत पर्यायोंको 
जो जानता है. वह अपने आत्माके यथार्थ स्वरूपको, जानता है और उसका 
सोह अवश्य क्षयको प्राप्त होता है। अरिहन्तका आत्मा परिस्पष्ट है--सब 
तरहसे शुद्ध है। उन्हे जानकर ऐसा लगता है. कि अद्दो ] यह तो भेरे शुद्ध 
स्वभसावका ही प्रतिविम्व है मेरा स्वरूप ऐसा ही है । इसग्रकार यथार्थतया 
प्रतीति द्ोनेपर शुद्धसम्यक्त्व अवश्य ही अगट होता है। 


े बरिहन्तका आत्मा ह्दी पूर्र शुद्ध ह्दै | गणधघरदेव मुनिराज इत्यादि 
के आत्माओंकी पूर्र झुद्धदशा नहीं है इसलिये उन्हें जानने पर आत्माके 
पूर्ण शुद्ध स्व॒रूपका ध्यान नहीं आता । अरिहन्च भगवानके आत्माको जानने 
पर अपने जात्माके शुद्ध स्वरूपका ज्ञान अजुमान प्रमाणके दारा होता है 
और इसीलिये शुद्ध स्वरूपकी जो विपरीत मान्यता है वह ज्षयकों आ्रप्त होती 
है। “अहो! आत्समाका स्वरूप तो ऐसा से अकार झुद्ध है, पर्यायमें जो 
विकार है सो भी मेरा स्वरूप नही है। अरिहन्त जैसी ही पूर्णदशा द्वोनेमें 
जो कुछ शेष रह जाता है धद मेरा स्वरूप' नहीं है, जितना अरिहन्तसें है 
उतना ही मेरे स्वरूपमें है!” इसप्रकार अपनी प्रतीति हुई अथौत्‌ अज्ञान 
आर विकारका करत त्व दूर होकर स्वभावकी ओर लग गया। और स्वभाव 
में द्रव्यगुण पर्योयकी एकता द्योनेपर सम्यग्दशन हो गया । अब उसी स्वभाव 
के आधारसे पुरुषार्थके छारा राग-ठेंषका सर्वेथा क्षय करके अरिहंतके समान 
द्दी पूर्शोंद्शा प्रगट करके मुक्त होगा || इसलिये अरिहन्तके स्वरूपको जानना 


ही मोहजक्यका उपाय है। 


यह बात विशेष सममलने योग्य है, इसलिये इसे अधिक स्पष्ट किया 
जा रहा है। अरिहन्तकी लेकर बात उठाई है; अथीत्‌ वास्ववमें तो आत्माके 


पूर्ण छुछू स्वभावकी ओर से ही बातका प्रारम्भ किया है। अरिहन्तके समान 
स्वभाव स्थापन करके उसे जाननेकी बात कह्दां 


ही इस आत्माका पूर शुद्ध स्व 
स्वभावको जाने उसके धमम होता दै किन्तु जो जान- 


है। पहले जो पूर्ण छुछ 
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नेका पुरुपार्थ ढी न करे उसके तो कद्ापि धर्म नहीं होता । अर्थात्‌ यहाँ 
ज्ञान और पुरुषारथ दोनों साथ ही है तथा सत्‌ निमित्तके रूपमें अरिहन्तदेव 
ही हैं, यह बात भी इससे ज्ञात होगई । 
चाहे सौटंची सोना हो; 'चाहे पचासटंची हो, दोनॉका स्वभाव 
समान है किन्तु दोनोंकी वर्तेसान अवस्थामें अन्तर है । पचासटंची सोनेमें 
अशुद्धता द्वे उस अशुद्धताको दूर करनेके लिये उसे सौटंची सोनेके साथ 
समिलाना चाहिये । यदि उसे ७५ टंची सोनेके साथ मिलाया जाय तो उसका 
वास्तविक शुद्ध स्वरूप ख्याल में नहीं आयगा और वह कभी शुद्ध नहीं हो 
सकेगा । यदि सौटंची सोनेके साथ मिलाया जाय तो सौटंच शुद्ध करनेका 
प्रयत्न करे, कितु यदि ७४ टंची सोनेकों ही शुद्ध सोना मानले तो वह्द 
कभी शुद्ध सोना श्राप्त नहीं कर सकेगा | इसीप्रकार आत्माका स्वभाव तो 
शुद्ध दी है किन्तु व्तेमान अवबस्थामें अशुद्धता है। मरिहन्त और इस 
आत्माके बीच वर्तमान अवस्था अन्तर है । वर्तमान अवस्थासें जो अझु- 
छला है उसे दूर करना है इसलिये अरिहन्त भगवानके पूरो शुद्ध द्रव्य-गुण- 
पर्याय के साथ मिलान करना चाहिये कि “'अहो ! यह आत्मा तो केवलज्लान 
स्वरूप है, पूरे ज्ञान सामशथ्य है और किचित्‌ मात्र भी विकारवान्‌ नहीं है, 
मेरा स्वरूप भी ऐसा ही है, मैं भी अरिहन्त जैसे ही स्वभाववंत हूँ? ऐसी 
प्रतीति जिसने की उस्ते निभित्तोंकी ओर नदीं देखना होता, क्योंकि अपनी 
पूर्णादशा अपने स्वभावके थपुरुषार्थ्में से आती है, निमिप्तमं से नहीं आती, 
तथा पुर्य पापकी ओर अथवा अपूर्णंद्शाकी ओर भी नही देखना पड़ता 
क्योंकि वह आत्माका स्त्ररूप नहीं है, बस | अब अपने दव्य-गुणकी 
ओर हो पर्योयक्री एकाग्रता रूप किया करनी दोती है । एकाग्नता करते करते 
पर्योय शुद्ध दो जाती है | ऐसी एकाग्रतां कौन करता है ९ जिसने पहले 
अरिहन्तके स्वरूपके साथ मिलान करके अपने पूर्ण स्वरूपको ख्यालमें लिया 
हो चद्द अशुद्धताको दूर करनेंके लिए छुद्ध स्वभावकी एकाञताका प्रयत्न 


करता है; किन्तु जो जीव पूर्ण शुरू स्वरूपको नहीं जानता और पुणय पाप 
& 
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को दी अपना स्वरूप समान रहा है वह जीव अश्लुदधताको दूर करनेका प्रयत्न 
सहीं कर सकता, इसलिये सबसे पहले अपने शुद्ध स्वभावको पहचानना 
चाहिये | इस गाथामें आत्माके शुद्ध स्वभावकों पदचाननेकी रीति बताई 


गई है | 


“अरिहन्तका स्वरूप सब अकार स्पष्ट है जेसी वह दशा है वैसी दी 
इस आत्माकी दशा होनी चाहिए । ऐसा निश्चय किया अर्थात्‌ यह जान 
लिया कि जो अरिहन्त दशामें नहीं होते वे भाव मेरे स्वरूपमें नहीं हैं-ओऔर 
इसग्रकार विकार भ्राव और स्वभावकों भिन्न २ जान लिया; इसमप्रकार 
जिसने अरिहन्तका ठीक निर्णय कर लिया और यहद्द अ्तीति कर ली कि 
मेरा आत्मा भी वैसा ही है उसका दशेन मोह नष्ट होकर उसे क्षायिक 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति होती हे । 


ध्यान रहे कि यद्द अपूर्वे बात है, इसमें मात्र अरिहन्तकी वात नहीं 
है किन्तु अपने आत्माको एकमेक करनेकी बात है। अरिहन्तका ज्ञान करने 
वाला तो यह आत्मा है। अरिहन्तकी अतीति करने वाला अपना ज्ञान स्तन 
भाव है। जो अपने ज्ञान स्वभावके छारा अरिहन्तकी प्रवीति करता है उसे 
अपने आत्माकी प्रतीति अवश्य होजाती है! और फिर अपने स्व॒रूपकी 
ओर. एकाग्रता करते करते केवलज्ञान हो जाता है। इसप्रकार सम्यग्दशनसे 
प्रारम्भ करके केवलज्ञान प्राप्त करने तकका अगप्रतिहृत उपाय बता दिया गया 
है। झर वीं गाथासें कहा गया है कि समस्त तीर्थंकर इसी विधिसे कर्मका 
क्षुय करके निर्वाणको श्राप्त हुये हैं और यही उपदेश दिया है। जैपे अपना 
मुँह देखने के लिये सामने स्वच्छ दर्पण रक्‍खा जाता द उसीभ्रकार हक 
आत्मस्वरूप को देखनेके लिए अरिहन्त भगवानको आदशेरूपम ( आदशेका 
अर्थ दर्पण है) अपने समक्ष रखा है। तीथ्थकरोंका पुरुषार्थ अप्रतिहृत 
होता है, उनका सम्यक्‍त्व भी अग्रतिदत द्ोता है; और श्रेणी भी अभ्नतिहत 
होती है और यहा तवीथकरोंके साथ मिलान करना है इसलिये तीथर्थकरोंके 
समान दी अप्रतिहत सम्यग्दशनकी दी जात. ली गई है मूल सूत्र “पमोददो 
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खलु जादि तस्सलयं?? कद्दा गया है, उसीम॑ से यह भाव निकलता है। 


शआरिहन्त और अन्य आत्माओंके स्वभाव (नश्चयसे कोई अन्तर 
नहीं है अरिहन्तका स्वरूप अंतिम शुद्ध दशारूप है इसलिये अरिहन्चका 
ज्ञान करने पर समस्त आत्माओंके शुद्ध स्वरूपका भी ज्ञान हो जाता है । 
स्वभावसे सभी आत्मा (अरिहन्तके समान हैं । परन्तु पर्यीयमं अन्तर है। 
यदॉ तो सभी आत्माओंको अरिहन्तके समान कद्दा है, अभव्यको भी अलग 
नद्दीं किया । अभव्य जीवका स्वभाव और शक्ति भी अरिहन्तके समान ही 
है । सभी आत्माओंका स्वभाव परिपूर्ण है, किन्तु अवस्थाम पूरणता प्रगट 
नही है, यह उनके पुरुषार्थंका दोष है वह दोष पर्यायका है स्वभावका नहों | 
यदि स्वभावको पहचाने तो स्वसावके बलसे पर्यायका ढोब भी दूर किया 
जा सकता है । 


भल्ते ही जीवोंकी वर्तेमानमें अरिहन्त जैसी पूर दशा प्रगट न हुई 
हो तथापि आत्माके द्रव्य गुण पर्यायकी पूर्णताका स्वरूप कैसा होता है यद्द 
स्वयं व्तेमान निश्चित कर सकता है । 


जब तक अरिहन्त केवली भगवान जैसी दशा नहीं होती तब तक 
आत्माका पूरे स्वरूप अगट नहीं द्योता। अरिहन्तके पूर्णो स्वरूपका ज्ञान 
करने पर सभी आत्माओंका ज्ञान हो जाता है सभी आत्मा अपने पूणा | 
स्व॒रूपको पदचान कर जबतक पूरंदशाको आप्त करनेका अ्यत्न नहीं करते 
तब तक वे दुःखी रहते हैं। सभी आत्मा शक्ति स्त्ररूपले तो पूर्ण ही है 
कितु यदि व्यक्तद्शारूपमें पूरा हों तो खुख प्रगट हो । जीवॉको अपनी ही 
अपूर्शद्शाके कारण दुःख हद वह दु.ख दूसरेके कारण से नही दे इसलिये 
अन्य कोई व्यक्ति जीबका दुःख दूर नहीं कर सकता; किन्तु यदि जीव 
स्वयं अपनी पूर्शताक्रो पहचाने तभी उसका दुःख दूर दो, इससे में किसी 


का छुःख दूर नहीं कर सकता और अन्य कोई मेरा दुःख दूर नहीं कर कोई मेरा ढु:ःख दूर नहीं कर 


सुकता ऐसी स्व॒तन्त्रताकी अतीति हुई और परका कत त्व दूर करके ज्ञाता- 
रूपमें रद्द यद्दी सम्यग्दुशनका अपूर्य परुषा्े दै । 
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पूरों स्वरूपके अज्ञानके कारण द्वी अपनी पर्यायर्मे ढुःख है उस 
दुःखको दूर करनेके लिये अरिहन्तके द्रव्य गुण पर्यायका अपने ज्ञानके हाय 
निर्णय करना चाहिए | शरीर, मन, वाणी, पुस्तक, कर्स यह सब जड़ 
हैं---अचेतल है, वे सब आत्मासे बिलछुल भिन्न हैं; जो रागह्ेष होता है वह 
भी वास्तवमें सेरा नहीं है; क्‍योंकि अरहन्त भगवानकी दशा रागद्वेष नहीं 
है। रागके आश्रयसे भगवानकी पूर्णद्शा नहीं हुई। भ्रगवानकी पूर्णद्शा 
कहाँसे आईं ९ उनकी पूर्णद्शा उनके द्वव्य-गुणके ही आधारसे आई है। 
जैसे अरिहन्तकी पूर्णद्शा उनके द्वव्य गुणके आधार से श्रगट हुई है बेसे ही 
मेरी पूर्णद्शा भी मेरे द्रव्य गुणके ही आधारसे प्रगट द्ोती है। विकल्प 
का या परका आधार मेरी पर्योयके भी नहीं है । “अरिहन्त जैसी पूर्णंदशा 
मेरा स्वरूप है और अपूर्यद्शा मेरा स्वरूप नहीं है”? ऐसा मैंने जो निर्णय 
किया है वह निर्णैयरूपदशा मेरे द्रव्य-गुणके ही आधारसे हुई है | इसग्रकार 
जीवका लक्ष्य अरिहन्तके द्रव्य-गुण-पर्योय परसे हटकर अपने द्रव्य-गुण 
पर्यीय की ओर जाता है और वह अपने स्वभावको प्रतीतिरमें लेता है। स्व- 
भावको प्रतीतिमें लेनेपर स्वभावकी ओर पर्याय एकाग्र हो जाती है अथीत्‌ 
मोहको पर्यायका आधार नहीं। रहता और इसप्रकार निराघार हुआ मोह 
अवश्य कऋषयको आप्त होता है । 

सर्वे प्रथम अरिद्वन्तका लक्ष्य होता तो है किन्तु वाद अरिइहन्तके लक्ष्य 
से भी हटकर स्वभावकी श्रद्धा करनेपर सम्यग्द्शन-दशा श्रगठ दोती है 
सर्वज्ञ अरिहन्त भी आत्मा हैं और मैं मी आत्मा हैँ ऐसी प्रतीति करनेके वाद 
अपनी पर्योयमें सर्वेज्षते जितनी अपूर्शता है उसे दूर करने के लिये स्वभाव 
सें एकामता का प्रयत्न करता है । 

अरिहन्तको जानने पर जगतके समस्त आत्माओंका निणेय दो गया 
. कि जगतके जीव अपनी अपनी पर्योयसे दी सुखी दुःखी हे । आरिहन्त मम 
अपनी पूरी प्यीयसे ही स्वयं खुखी हैं इसलिये खुखके लिये डन्डे अन्त » 
बस्त्र इत्यादि किसी पदायें की आवश्यकता नहीं होती आर जगनूक जो 
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जीव दुःखी है वे अपनी पर्यायके दोषसे ही दु.खी हैं । पर्योयर्सें मात्र राग 
दशा जीतनेको दी अपना मान बैठे हैं और सम्पूर्ण स्वभावको भूल गये हैं * 
इसलिये रागका छी संवेदन करके दुःखी होते है कितु किसी निमित्ञके 
कारणसे अथवा कर्मोके कारण ढु:खी नहीं-हें अथवा कर्मोके कारण दुःखी » और न अज्ञ, बस्त्र इत्यादिके 
न सिलनेसे ठुःखी हैं, दुःखका कारण अपनी पर्याय है और दढुःखको दूर 
करनेके लिये अरिहन्तको पहचानना 'चाहिये। अरिहंतके द्रव्य, गुण, पर्याय 
को जानकर उन्हींके समान अपनेको सानना चाहिये कि मैं मात्र रागद्शा 
वाला नही हूँ किन्तु मैं तो रागरहित परिपूर्ण ज्ञान स्वभाव वाला हुँ 
मेरे ज्ञानमें दुःख नहीं हो सकता, इसभ्रकार जो अपनेको द्रव्य, गुण 
स्वभावप्ते अरिहन्तके समान ही माने तो वरतेंसान राग पर से 
अपने लक्ष्यको हटाकर द्रव्य, गुण स्वभाव पर लक्ष्य करे और अपने स्वभाव 
की एकागपता करके पर्यायके दुःखको दूर करे, ऐसा होनेसे जगत्‌के किसी भी 
जीबके पराधीनता नहीं है । मैं किसी अन्य जीवका अथवा जड़ पदार्थ का- 
कुछ भी नहीं कर सकता | सम्पर्ण पदार्थ स्व॒तन्त्र हैं, मुझे अपनी .पर्यायक्रा 
उपयोग अपनी ओर करना है, यही सुखका उपाय है। इसके अतिरिक्त 
जगतूमें अन्य कोई सुखका उपाय नहीं है । ४“ 
में देश आदिके काये कर डालू', ऐसी सान्‍्यता भी बिल्कुल मिश्या 
है। इस सान्‍्यतामें तो तीत्र आकुलता का दुःख है। मे जगतके जीवोंके 


चका-. & छेसी मान्यता निजको हो 


है। परको दुःख या सुख देनेके लिये कोई समर्थ नही है । जगतके जीवॉको 
संयोग का दुःख नही है. किन्तु अपने ज्ञानादि स्वभावकी पूर्ण दशाको नहीं 
जाना इसी का दुःख है । यदि अरिहंतके आत्माके साथ अपने आत्माका 
सिलान करे तो अपना स्व॒तन्त्र स्वभाव श्तीतिमें आये। अहो | अरिहंतदेव 
किसी बाह्य संयोगसे सुखी नहीं किन्तु अपने ज्ञान इत्यादि की पूर्ण दशासे 
वे संपूर्ण सुखी हें। इसलिये सुख आत्माका दी स्वरूप है, इसप्रकार 
स्वभावको पहिप्वानकर रागह्ेष रहित होकर परसानन्द्‌ दशाको प्रगट करे | 
अरिहंतके वास्तविक स्वरूपको नहीं जाना इसलिये अपने स्वरूपको भी 
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नहीं जाना ओर अपने स्वरूपको ठीक २ नहीं जाना, इसीलिये ही यह सब 
- भूल होती है । 


श्र 
सुमेः परिपूर स्वतंत्र सुख दशा चाहिये है, सुखके लिये जैसी स्व- 
तंत्र दशा होनी चाहिये वैसी पूरो स्वतंत्र दशा अरिहन्तके है और अरिहंतके 
समान ही सब का स्वभाव है इसलिये मैं भी वैसा ही पूर्ण स्वभाववाला 
हैं, इसप्रकार अपने स्वभाव की अतीति भी उसीके साथ मिलाकर 
बात की गई है । जिसने अपने झानसें यह निम्थय किया उसने सुखके लिये 
पराधीन इृष्टिकी अनंत खद॒वद्ाह्ट का शसन कर दिया है। पहले अज्ञानर 


जहाँ तहाँ खदबदाहट करता रहता था कि रुपये-पैसेयें से सुख्आप्त करल से सक्ग्राप्त करल 
2 लेलू' हक ७? पंच) गुरु, शास्त्रसे सुख आप्त करल अथवा पुण्य 
रसगऊउ ; देव शुरु 
-पयसेसे सुख १? पेव, गुरु, शास्त्रसे आप्त करलू अथवा पुण्य 


करके खुख पा लू--इसप्रकार परके लक्ष्यले सूख माचवा-आा, यद मान्यता 
दूर हो गई है ओर मात्र अपने स्वभावकों ही सखका साधन माच्य. है, ऐसी 
समझ होने पर सम्यग्दशन होता है । 
सम्यक्त्व कैसे होता है यह व्ावव इस गाथामें कद्ठी गई है। भग- 
वान अरिहइन्त के न तो “क आन बन, जमे कोड कम यह हे पाप रक्त पुण्य है है. ज आग इरन तल शाह कम हे हब कार म 
उनके ज्ञान; दर्शन) सुख कोई कसी नही है, इसी प्रकार मेरे स्वरुपमें 
भी पुण्य पाप अथवा कोई कमी नहीं है ऐसी प्रतीति करने पर ह्रव्यदृष्टि हुई प्रतीति करने पर द्रव्यच्ष्टि हुई । 
अपूर्णाता मेरा स्वरूप नहीं है, इसलिये अब अपुर्णेता मेरा स्वरूप नहीं है; इसलिये अब अपूर्ण अवस्था को ओर देखने 
की आवश्यकता नहीं रही किंतु पूर्ण शुद्ध दशा प्रगट करनेके लिये स्वभाव 
में दो एकामता करने को आवश्यकता रहो। खुद्ध दशा बाहर मगठ दोती। रहो । छुद्ध दशा चाहरसे प्रगट दोची 
है या, खभावमें से 7 स्वमावर्म से प्रमठ हो; £ स्वभाव से अयद होनेवाली अवस्थाकों श्रयट करने 
के लिये स्वभावसें दी एकाश्मनता करनी है । इतना ज्ञान लेने पर यह धारणा 
दूर हो जाती है कि किसी भी अन्य पदार्थ की सहायताते मेरा कार्य होता 
है वर्तमान प्यौयमें जो अपूर्णता है वह स्वभाव की एकामताऊे पुरु 
पार्थके छारा पूर्ण :.करना है, अर्थात्‌ सात्र झानमें ही क्रिया करनी है; यहा 
पत्येक पर्यावर्स सम्यक्‌ परुषार्थका दी काम है। 
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किसीको यह शंका दो सकती है कि अभी तो अरिहन्त नहीं है तब 
फिर अरिहन्तको जाननेकी चात किसलिये की गई है ? उनके समाधान के 
लिये कहते है कि--यहाॉँ अरिहन्त की उपस्थिति की बात नहीं है कितु आरि- 
हन्तका स्वरूप जाननेकी बात है। अरिहन्तकी साक्षात्‌ उपस्थिति हो तभी 
उसका स्वरूप जाना जा सकता है--ऐसी वात नही है। अम्ुक क्षेत्र की 
अपेच्षासे अभी अरिहन्त नहीं हैं किन्तु उनका अस्तित्व अन्यत्र महाविदेह 
क्षेत्र इत्यादिसं तो अभी भो है । अरिहन्त भगवान साक्षात्‌ अपने सन्मुख 
विराजमान हों तो भी उनका स्वरूप ज्ञानके छारा निश्चित होता है, वहाँ 
अरिहन्व तो आत्मा है उनका द्रव्य, गुण अथवा पर्याय दृष्टिगत नहीं दोता 
तथापि ज्ञानक्रे छारा उनके स्वरूप का निर्णय द्ोता है, और यदि वे दूर हों 
तो भी ज्ञानके द्वारा ही उनका निशुय अवश्य होता ह्ै। जब वे साक्षात्‌ 
विराजमान होते हैं त्व भी अरिहन्तका शरीर दिखाई देता है । क्‍या वह 
शरीर अरिहन्तका द्रव्य, गुण अथवा पर्याय है ९ क्‍या दि्व्यध्वनि अरिहन्त 
का द्रव्य, गुण अथवा पर्याय दै ? नहीं। यह सब तो आत्मासे भिन्न है। 
चैतन्यस्वरूप आत्मा द्रडय उसके ज्ञान दुशेनादिक गुण और उसकी केवल- 
ज्ानादि पर्याय अरिहन्त है । यदि उस द्रव्य, गुण, पर्यायको यथार्थ तया पह- 
पान लिया जाय तो अरिहन्तके स्वरूपको जान लिया कहलायगा । साक्षात्‌ 
अरिदन्त अख्ुके समक्ष बैठकर उनकी स्व॒ति करे परन्तु यदि उनके प्रशुकें समक्ष बैठकर उनकी स्तुति करे परन्तु यदि उनके 


"वरना आए ४७ आए पा लि जज उभर 
व कायल > पपम  ल ज पर्यीयके स्वरूपको न सममे तो वह अरिहन्त पकी स्त॒ृति 
नही कहलायगी। » थक >> 7 
क्षेत्रकी अपेक्षासे निकटमें अरिहन्तकी उपस्थिति दो या न हो; 

इसके साथ कोई संबंध नहीं है किन्तु अपने ज्ञानमें उनके स्वरूपका निर्णय 
है या नही, इसीके साथ सबंध है। क्षेत्रापेक्षासे निकटमे ही अरिहन्त भ्रग- 
वान विराजमान हों परन्तु उस समय यदि ज्ञानके छारा स्वयं उनके स्वरूप 
का निणेय न करे तो उस जीवको आत्मा ज्ञाव नहीं हो सकता और उसके 
लिये वो अरिहन्त चहुत दूर है। और वत्तैमानमें क्षेत्रकी अपेक्षासे अरिहन्त 
भगवान सिकट नहीं द्वे तथापि यदि अपने ज्ञानके छारा अभी भी जअरिइन्तके 


छ्यर्‌ ५ 
-“# सम्यरद्शंन 


स्वरूपका निर्णय करे तो आत्साकी पहिचान हो और उसके लिए अरिहन्द 
भगवान बिल्कुल निकट ही उपस्थित हैं । यहाँ क्षेत्रकी अपेक्षासे नही किन्तु 
भावकी अपेक्षासे बात है। यथार्थ समझका संबंध तो भाषके साथ है | 


यहाँ यह कहा गया है कि अरिहन्त कब हैं और कब नहीं । मद्दा- 
चिदेह क्षेत्रमं अथवा मरतत्षेत्रमे चौथे कालमें अरिहन्तकी साज्षात्‌ उपस्थिति 
के समय भी जिन आत्माओंने द्रव्य-गुस-पर्योयसे अपने ज्ञानमें अरिहन्तके 
स्वरूपका यथा निर्णय नहीं किया, उन जीवॉंके लिये तो उस समय भी 
अरिहंतकी उपस्थिति नहीं के बरावर है और भरतक्षेत्रमँ पंचमकालमें 
साज्ञात्‌ अरिहन्तकी अज्ञपस्थितिमें भी जिन आत्माओंने द्रव्य, गुण, पर्योय 
से अपने ज्ञानमें अरिहन्तके स्वरूपका निशेय किया है उसके लिये अरिहन्त 
भगवान्‌ सानों साज्षात्‌ विराजमान हैं । 


समवशरणुमं भी जो जीव अरिहन्तके स्व॒रूपका निर्णय करके 
' आत्मस्वरूपको समझे हैं उन जीवोंके लिये हो अरिहन्त भगवान्‌ निम्मित्त 
कहे गये हैं किन्तु जिनने निर्णय नहीं किया उनके लिये तो साक्षात अरि- 
हन्च भगवाध्‌ निमित्त भी नहीं कहलाये। आज भी जो अरिहन्तका निर्णय 
करके आत्म स्वरूपको सममते हैं उनके लिये उनके ज्ञानमें अरिहस्त भगवान्‌ 

' सिसित्त कहलाते हैं । वहाँ सी आत्माको हाथमें लेकर नहीं दिखाते । 


.जिसकी दृष्टि निसित्त पर है वह क्षेत्रकों देखता है कि वर्तेमानसे 
इस ज्षेत्रमें अरिदत नहीं है। दे भाई | अरिदन्त नहीं हैं किन्तु अरिहंतका 


लिश्वय करनेवाला तेरा ज्ञान तो है ? जिसकी दृष्टि उपादान पर है वह 
अपने ज्ञानके चलसे अरिहन्तका निर्णय करके क्षेत्रभेदको दूर कर देता है । 
अरिहन्त तो निमिच हैं। यहाँ आरिहन्तके निर्णय करनेचाले जानकी सद्दिमा 
है। मूल सूत्र्म “जो जाणदि? कट्दा है अथौन जाननेवाले ज्ञान मोहज्ञग॒झा 
कारण है किन्तु अरिदन्त तो अलग दी हैं वे दस आत्माका मोहल्य नहीं 


करते। मोहक्षयका उपाय अपने पास है । 
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समोशरणम बेठनेवाला जीब मी ज्षेत्रकी अपेक्षासे अरिहन्तसे 
तो दूर द्वी बैठता है अर्थात क्षेत्रकी अपेक्षासे तो उसके लिये भी दूर. ही है 
और यहाँ सी क्षेत्रते अधिक दूर है किन्तु क्षेत्रकी अपेक्षासे अन्तर पड़जानेसे 
मी क्‍या हुआ ? जिसके भावमं अरिहन्तको अपने निकट कर लिया है 
उसके लिये वे सदा ही निकट दी विराजते हैं और जिसने भावम॑ अरिहस्त 
को दूर किया है उसके लिये दूर है। क्षेत्रकी इश्टिलि निकट हों या न हों 
इससे क्या दोता है ? यहाँ तो भावके साथ मेल करके निकटता करनी है। 
अहो ! अरिहन्तके विरहको भुला दिया द्वै तब फिर कौन कद्दता दै कि 
अभी अरिहन्त भगवान नहीं है ? 


यह पंचम कालके मुनिका कथन है, पंचमकालमे मुनि हो सकते 
| जो जीव अपने ज्ञानके द्वारा अरिहन्तके द्रव्य गुण पर्यायको जानता. है 
उसका दशेन मोद् नष्ट हो जाता है। जो जीव अरिहन्तके स्वरूपको भी 
विपरीत रूपसे समानता हो और अरिहन्तका यथार्थ निरंय किये बिना उनकी 
पूजा भक्ति करता दो उसके मिथ्यात्वका नाश नहीं हो सकता। जिसने 
कक कम स्वरूपको विपरीत साना उसने अपने आत्मस्वरूपको भी विपरीत 
ही माना है और इसलिये वह सिश्यादष्टि है) यहां मिथ्यात्वके नाश करनेका[ 
उपाय बताते है जिनके मिथ्यात्व का नाश द्वो गया है उन्हे सममाने के लिये 
यद्द बात नहीं है किन्तु जो मिथ्यात्व नाश करनेके लिये तैयार हुये हें उन 
जीवों के लिये यद्द कद्दा जा रद्दा है । वर्तेसानमें-इस कालमें अपने पुरुषार्थके 
हारा जीवके मिथ्यात्वका नाश दो सकता हे इसलिये यह बात कटी है, अतः 


ससममभमे नहीं आता इस घारणाको छोड़कर ससमभनेका पुरुषाथे करना 
चाहिये । 


यद्यपि अभी ज्ञायिक सम्यक्त्व नहीं होता किंतु यद्द बात यहाँ नहीं 
की गई है । आ्याचार्यदेव कहते है कि जिसने अरिहन्तके द्वव्य, गुण, पर्याय 
फो-जानकर आत्म स्वरूपका निणेय किया है वह जीव क्षायिक सम्यक्त्व 
की शेणीसें दी बैठा है इसलिये हम अभी से उसके दशेन मोइका क्षय 


की 
हु -# सम्यर्दशेन 


कहते हैं। भले ही अभी साक्षात तीर्थंकर नहीं है तो भी ऐसे चलवचर 
निरणयके सावले कदस उठाया ह कि साक्षात्‌ अरिहन्तके पास जाकर 
ज्ञायिक सम्यक्‍त्व आप्त करके क्षायिक श्रेणीके बलसे मोहका सर्वथा क्षय 
करके केवलज्ञान अरिहन्त दशाको अगठ कर लेंगे। यहा पुरुषार्थ की ही 
बात है, वापिस होनेकी बात है ही नहीं | 
अरिहन्तका निर्णय करनेसे संपूरं स्वभाव अतीतिमें आजाता 
है । अरिहन्त भमगवानके जो पूर्ण निर्मेल दुशा अग्रट हुई है वह कहाँ 
से हुई है ? जहों थी वहॉँसे प्रगट हुई है या जहाँ नहीं थी वहा से 
अगट हुईं है ? स्वभावमं पूर्ण शक्ति थी इसलिये स्वभावके बलसे वह 
दशा अ्रगठ हुईं है, स्वभाव तो सेरे भी परियूरं है, -स्वभावसें कचाई 
' नही है । बस | इस यथार्थ श्रतीतिमें द्रव्य--मुणकी प्रतीति होगई ओऔर 
द्रव्य-गुणकी ओर पर्याय ऊुकी तथा आत्माके स्वभावसामर्थ्यकी दृष्टि 
हुई एवं विकल्पकी अथवा परकी दृष्टि हट गई। इसग्रकार इसी उपायसे 
सभी आत्मा अपने द्रव्य-गुण-पर्याय पर दृष्टि करके क्षायिक सम्यकत्वको 
, आप्त होते हैं और इसी प्रकार सभी आत्माओंका ज्ञान द्ोता द्ै। सम्यकत्व 
/ का दूसरा कोई उपाय नहीं है | 
ह अनंत आत्मायें हैं उनमे अल्प कालसे मोक्ष जाने वाले या अधिक 
कालके पश्चात्‌ मोक्ष जानेवाले सभी आत्मा इसी विधिसे कर्म क्षय करते 
है | पूर्ण दशा अपनी विद्यमान निज शक्तिसें से आती है और शक्तिकी 
इृष्ठटि करने पर परका लक्ष्य छूट कर स्व में एकाश्नताका दी भाव रहने पर 
च्वायिक सम्यक्त्व होता है । 
यहाँ धर्म करनेकी वात है | कोई आत्मा पर दृजग्यका तो कुछ कर 
ही नही सकता | जैसे अरिहन्त भगवान सच कुछ जानते हैं. परन्छु परहव्य 
का कुछ भी नहीं करते । इसीग्रकार यद्द आत्मा भी ज्ञाता स्वरूपी दै; ज्ञान 


स्वभावकी पतीति ही मोहक्षयका कारण है | क्षरिौक विकारी पर्यायर्म राग 
का कर्च॑न्य साने तो समझना चाहिये कि उस जीवने अरिइन्तके स्वरूपको 
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नहीं साना । ज्ञानमें अनन्त परद्रव्यका करत त्व मानना ही महा अधर्म 'है। 
ओर ज्ञानमें अरिहन्तका निर्णय किया कि अनंत परद्रव्यका कर्तत्व हट 
गया, यही धर्म है | ज्ञान में से पर का कर त्व हट गया इसलिये अब ज्ञान 
में ही स्थिर होना होता है और परके लक्ष्यसे जो विकार भाव छोवा है 
उसका करत त्व सी नहीं रहता । मात्र ज्ञाता रूपसे रहता है, यही मोहच्ञयका 
उपाय है । जिसने अरिहन्तके स्व॒रूपको जाना वह सम्यग्दष्टि घर्मात्मा है अरिहन्तके स्वरूपको जाना चदह सम्यग्दृष्टि घ॒र्मोत्मा है 
आर वह जेनी- दै.। जैसा जिनेन्द्र अरिहन्तका स्वभाव है वैसा ही अपना 
स्वभाव है ऐसा निणंय करना सो जेनत्व है और फिर स्वभावके पुरुषार्थ 
के छारा वैसी पूर्ण दशा प्रगट करना सो जिनत्व है। अपना निज स्वभाव 
जाने बिना जेनत्व नहीं हो सकता । 


जिसने अरिहन्तके द्रव्य, गुण, पयोयको जान लिया उसने यह 

निश्चय कर लिया है कि मैं अपने द्रव्य, गुण) पर्योयकी एकताके छारा राग 
के कारणसे जो पर्यायकी अनेकता होती है उसे दूर करूँगा तभी मुझे; सुख 
होगा | इतना निम्धय किया कि उसकी यह सब विपरीत मान्‍्यतायें छूट जाती 
है कि मै परका कुछ कर सकता हैँ अथवा विकारसे घ॒र्मं होता है। अब 
स्वभावके बलसे स्वभावमें एकाग्रता करके स्थिर छोना होता है तब फिर 
उसके मोह कटद्दों रह सकता है ? सोहका क्षय हो द्वी जाता छै। मेरे आत्मा 
में स्वभावके लक्ष्यसे जो निर्मेलताका अश श्रगट हुआ है वह निर्मल दशा 


बढ़ते ९ किस हद तक निर्मेलरूपमे प्रगट होती है ? जो अरिहन्तके बराब ४ किस हुदू तक ती है ? जो आरिहन्तके बराबर 
निर्मेलता प्रगद होती है चह मेरा स्व॒रूप छ है, यदि यह जान ले तो अशुद्ध 


भावोंसे अपना स्वरूप भिन्न है ऐसी शुद्ध स्वभावकी प्रतीति करके दर्शन 
सोहका उसी समय क्षय करदे अर्थात्‌ वह सम्यग्दष्टि होजाय, इसलिये 


अरिहन्च भगवानके स्व॒रूपका द्ृव्य, गुण, पर्यायके छारा यथार्थ निशेय करने युथाथे नि खेय करने, ॥। 


पर मामा तल मम / 


-+डइसके बादू--- 


अब आगे द्रव्य, गुण, पर्योयका स्वरूप बताया जायगा और यह 
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बताया जायगा कि द्रव्य, शुण, पर्यायकों किस अकार जानने से सोह क्षय 


होता है । 


[ जो जीव अरिहन्तको द्रव्य, गुण पर्यौयरूपसे जानता है वह 
अपने आत्माको जानता है और उसका मोह अवश्य क्षय को प्राप्त होता है । 
अरिहन्तका स्वरूप सर्वश्रकार शुद्ध है इसलिये शुद्ध आत्म स्वरूपके प्रति- 
बिम्बके ससान श्री अरिहन्तका आत्मा है। अरिहन्त जैसा ही इस आत्मा 
का शुद्ध स्वसाव स्थापित करके उसे जानने की बात कही है। यहाँ मात्र 
अरिहन्तकी ही बात नहीं है किन्तु अपने आत्माकी प्रतीति करके उसे 
जानना है, क्योंकि अरिहन्तर्में और इस आत्मामे निश्चयसे कोई अंतर नहीं 
है। जो जीव अपने ज्ञानमें अरिहन्तका निर्रय करता है उस जीवके भावसें 
अरिहन्त भगवान साक्षात्‌ विराजमान रहते हैं, उसे अरिहन्तका विरह नहीं 
होता । इस प्रकार अपने ज्ञानसें अरिहन्तकी यथाथे ग्रतीति करने पर अपने 
आत्माकी प्रतीति होती है और उसका मोह अवश्य क्षयको श्राप्त होता है| 
यह पहिले कहे गये कथनका सार है। अब द्रव्य, गुण, पर्यौयका स्वरूप 
विशेष रूपसे बताते हैं, उसे जाननेके बाद अन्तरंगमें किस प्रकारकी क्रिया 
करने से मोह क्षयको ग्राप्त होता है, यह बताते हैं। ] 


जो जीव अपने पुरुषार्थके द्वारा आत्माको जानता है उस जीवका 
सोह अवश्य ज्षयको प्राप्त होता है--ऐसा कद्दा है, कं यद्द नहीं कहा कि 
सोदद कर्मका बल कम हो तो आत्माकों जाननेका पुरुषार्थ प्रगठ हो सकता 
है, क्योंकि मोहकर्स कही आत्माको पुरुपार्थ करनेसे नहीं रोकता । जब 
जीव अपने ज्ञानमें सच्चा पुरुपार्थ करता है. तव सोह अवश्य क्षय दो जाता 
है । जीवका पुरुपार्थ स्व॒तन्त्र है, 'पहिले तू ज्ञान कर तो सोह क्षयकों भ्राप्त 
हो! इसमें उपादानसे कार्यका होना सिद्ध किया है कितु 'पहिले मोह क्षय 
हो तो तुके आत्माका ज्ञान प्रयट हो? इसप्रकार निमित्तको ओरसे विपरीत 
को नहीं लिया है, क्योंकि निमित्तको लेकर जीवमें कुछ भी नहीं द्वोता । 
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अब यद्द बतलाते है कि अरिदन्त भगवानके स्वरूपमें द्रव्य गुण 
पर्याय किसप्रकार हैं । “वहाँ अन्वय द्रव्य है, झुन्वयका विशेषण गुरप, है, 
अन्व॒यके व्यतिरेक ( भेद ) पर्याय है?? [ गाथा <० टीका ] शरीर अरिइन्त 
नही है कितु द्रव्यगुण पर्याय स्वरूप आत्मा अरिहन्त है। अनन्त 
अरिहन्त और अनन्त आत्माओं का द्रव्यगुण पर्योयले क्‍या स्वरूप हे यह 
इसमें बताया दे । 

यहाँ मुख्यतासे अरिहन्त भगवानके द्रव्य गुण पर्यीयकी बात है । 
अरिहन्त भगवानके स्वरूपमें जो अन्चय है सो द्रव्य है है सो द्रव्य है। पजो अन्बय है 
सो द्रव्य है? इसका क्‍या अर्थ है? जो अवस्था बदलती है वह कुछ 
स्थिर रहकर बदलती है । जैसे पानीमें लद्दरें उठती हैं वे पानी और शीतलता 
को स्थिर रखकर उठती हैं, पानीके बिना यों ही लदरें नहीं उठने 
लगती, इसीप्रकार आत्मामें पर्योयरूपी लदरें ( भाव ) बदलती रहती हैं 
उसके बदलने पर एक एक भावके बराबर आत्मा नहीं है किंतु सभी भावों 
में लगातार स्थिर रहने वाला आत्मा है । त्रिकाल स्थिर रहनेवाले आत्म 
द्रज्यके आधारसे पर्यायें परिणमित होती है । जो पहले ओर बादके सभी 
परिणासोमें स्थिर बना रहता हे वह द्रव्य है। परिणाम तो प्रतिसमय एक 
के बाद एक नये २ होते हैं । सभी परिणामोंमें लगातार एकसा रहने वाला 
द्रव्य है । पहिले भी वही था और बादमे भी वही है-:इसग्रकार पहिले _ 
और बादुका जो एकल्न्न है सो अन्चय है, और जो अन्चय है सो द्रव्य है.। 

अरिहंतके सम्बन्धर्में---पहिले अज्ञान दशा थी, फिर ज्ञानद्शा 
प्रकट हुईं, इस अज्ञान और ज्ञान दोनों दशाओंमे स्थिररूपमें विद्यमान है 
वह आत्म द्रव्य है। जो आत्मा पहिले अज्ञान रूप था वही , अब ज्ञान रूप 
है | इसप्रकार पहले और बादके जोड़रूप जो पदाथ दै वहद्द द्रव्य है। 
पर्याय पद्चिले और पत्थावकी जोड़रूप नहीं। होती, वह तो पहले और बाद 
की अलग २ ( व्यतिरेकरूप ) होती है और द्रठ्य पूर्वे पत्चात्‌के सम्बन्धरूप 
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( अन्वयरूप ) होता है । ज्ञो एक अवस्था है वह दूसरी नहीं होती और 
जो दूसरी अवस्था है वह-तीसरी चहीं होती, इसग्रकार अवस्थामेँ अथकृत्व है; 
किन्तु जो द्रन्य पहिले समयमें था वही दूसरे ससयमें है और जो दूसरे 
समयमें था वद्दी तीसरे समयमसें है, इसग्रकार द्रग्यमें लगातार साइश्य है । 

जैसे सोनेकी अवस्थाकी रचनाएं अनेक अकारकी होती हैं, उससें 
अंगूठीके आकारके ससय कुण्डलल नहीं होता और कुण्डलरूप आकारके 
समय कड़ा नहीं होता, इसग्रकार अत्येक पर्यायके रूपसें अयथकृत्व है; 
किन्तु जो सोना अंगूठीके रूपमें था चद्दी सोना कुण्डलके रूपसें है और जो 
कुण्डलके रूपमें था वही कड़ेके रूपये है---सभो प्रकारोंमें सोना तो एक ही 
है, किस आकार गप्रकारमें सोना नहीं है ( सभी अवस्थाओंके समय सोना 
है। इसीमअकार अज्ञानद्शाके समय साधक दशा नहीं होती, साधक 
दुशाके ससय साध्य दृश्य नहीं छहोती--इसग्रकार प्रत्येक पर्योयकरा 
अथकत्व है । किन्तु जो आत्मा अज्ञान दशामें था वही साधक दशासें 
है और जो साधक दशामें था चह्ी साध्य दशामें है। सभी अवस्थाओमें 
आत्म द्रव्य तो एक हीं है। किस अवस्थार्ं आत्मा नहीं है? सभी 
अचस्थाओंमें निरन्तर साथ रहकर गसल करने वाला आत्म द्रव्य है | 

पहिले और पश्चात्‌ जो स्थिर रहता है वह द्रव्य है। अरिहन्त 
भगवानका आत्मा स्वयं ही पहिले अनान दशासें था और अच चढही 
सम्पूर्ण ज्ञानमय अरिहन्त दशार्में सी है। इसग्रकार जरिदन्तके आत्मद्रब्य 
को पहचानला चाहिये | यह पहचान करने पर ऐसा श्रतीत छोता द्वै कि 
ध्भी अपूर्ण दशा दोने पर भी मैं ही पूर्ण अरिहन्त दशाओँं भी स्विर 
होऊंगा, इससे आत्माकी जैकालिकता लक्ष्यर्में आती है । 

“आुण-- 

“अन्वयका जो विशेपण है सो गुण है? पदिले 
[ परिभाषा ] की, अब सझुस्यकी परिभाषा करते हैं। कड़ा, कुप्डल ओर 
अंगूठी इत्यादि सभी अवस्थाओंमें रहनेवाला सोना द्वव्य इँ--यद्द तो कहद्दा 
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है परन्तु यह भी जान लेना चाहिये कि सोना कैसा है। सोना पीला है, 
भारी है, चिकना है--इस प्रकार पीलापन, भारीपन और चिकनापन यह 
विशेषश सोनेके लिये लागू किये गये हैं इसलिये वह पीलापन आदि 

सोनेका गुण हे, इसीप्रकार अरिहन्तकी पहिलेकी और बादकी अबवस्थामें 
जो स्थिर रहता है वह आत्मद्र॒त्य है--यह कहा है, परन्तु यह भी जान 
लेना चाहिये कि आत्मद्रव्य केसा है ? आत्मा ज्ञानरूप है; दशेनरूप हैः 
चारित्ररूप है, इसप्रकार आत्म द्रव्यके लिये ज्ञान, दर्शन और घारित्र 
विशेषण लागू होते है, इसलिये ज्ञान आदिक आत्मद्र्यके गुण है। 
द्रव्यकी शक्तिको गुण कद्दा जाता है । आत्मा चेतन द्रव्य है और चैतन्य 
उसका विशेषण है । परमाणुर्में जो पुदूगल है सो द्रव्य है और वर्ण, गन्ध 
इत्यादि उसके विशेषण-गुण है । वस्तुर्में कोई विशेषण तो द्ोता ही है जैसे 
मिठास गुड़का विशेषण है। इसीअकार आत्मद्र्यका विशेषण क्‍या है? 
अरिहन्त भगवान आत्म द्रव्य किस प्रकार है यद्द पहिले कद्दा जा चुका है। 
अरिहन्तरमें किचित्‌ मात्र भी राग नही है और परिपूर्ण ज्ञान है अर्थात्‌ 


ज्ञान आत्म दृव्यका विशेषण हे । आत्म द्रव्यका चवि. 


यहाँ सुख्यतासे ज्ञानकी बात कही है, इसी प्रकार दशैन, चारित्र, 
वीये अस्तित्व इत्यादि जो अनन्त गुण है वे सब आत्माके विशेषण है । 
अरिहन्त आत्म द्रव्य हैँ और उस आत्मामें अनन्त सहवर्ती गुण है, बैसा 
ही मैं भी आत्मद्रव्य हैँ और मुझमें वे सब गुण विद्यमान है। इसप्रकार 
जो अरिहन्तके आपत्माको द्रव्य, गुण रूपये जानता है वह अपने आत्माको 
भी द्रव्य, गुण रूपमें जानता है | वह स्वय समभता है कि द्रव्य, गुणके 
जान लेने पर अब पर्यायमें कया करना चाहिये, और इसलिये उसके धर्स 
होता है । द्रव्य, गुण तो जैसे अरिहन्तके हें वैसे ही सभी आत्माओंके सदा 
एक रूप है । द्रव्य, गुणमें कोई अन्तर नहीं है, अवस्था संसार और मोक्ष 
है । द्रय, गुणम से पर्यीय प्रगट होती है इसलिये अपने द्रव्य) गुगाको 
पद्दधिचान कर उस द्रव्य, गणमें से पर्योयका जैसा आकार श्रकार स्वयं 
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चनाना है वेसा दी कर सकता है । 

इसप्रकार द्रव्य रूपसे और गुण रूपसे आत्माकी पद्दिचान कराई 

है। इसमें जो गुण है सो वह द्वव्यकी दी पदिचान कराने वाला है | 
“-पर्याय--- 

“अन्बयके व्यतिरेकको पर्याय कहते हैं?-..-.इनमें पर्यायोंकी परिभाषा 
बताई है। द्वव्यके जो भेद है सो पर्याय हैं। द्रव्य तो त्रिकाल है; उस 
द्रव्यको क्षण २ के भेद से ( क्षणवर्ती अवस्थासे ) लक्षममं लेना सो पर्याय 
है । पर्यीयका स्वभाव व्यतिरेक रूप है अर्थात्‌ एक पर्यौयके समय दूसरी 
पर्याय नहीं होती | गुण और द्रव्य सदा एक साथ होते ह किन्तु पर्याय 
एकके बाद दूसरी होती है। अरिहन्त भगवानके केवलज्ञान पर्याय है 
तब उनके पूर्वकी अपूर्ण ज्ञान दशा नहीं द्योती। बस्तुके जो एक एक 
समयके भिन्न २ भेद हैं सो पर्याय है | कोई भी वस्तु पर्यायक्रे बिना नहीं 
हो सकती । 

आत्मद्रग्य स्थिर रहता है और उसकी पर्याय बदलती रहती है। 
द्रव्य और गुर एक रूप हैं, उनमें भेद नहीं है किन्तु पर्यायर्में अनेक प्रकाय 
से परिवर्तन होता है इसलिये पर्यायमें भेद है । पद्चिले द्रव्य गुण पर्योयका 
स्वरूप भिन्न सिनज्ञ बताकर फिर तीनोंका अभेद द्रव्यम समाविष्ट कर दिया 
है | इसप्रकार द्रव्य गुण पर्यायकी परिभाषा पूर्ण हुई । 
--आरम्भिक कर्चव्य--- हे 

अरिहन्त भगवानके द्रव्य गुण पर्यौयको भलीभांति जान लेना द्दी 
घर्म है । अरिहन्त भगवानके द्रव्य, शुण, पर्योयको जानने वाला जीव 
अपने आत्माको भी जानता है। इसे जाने बिना दया, भक्ति, पूजा, तप; 
ब्रत, श्क्मचर्य या शास्राभ्यास इत्यादि सब छुछ करने पर भी घ॒र्मे नहीं दोता 
और मोद्द दूर नहीं दोता । इसलिये पहिले अपने ज्ञानके हारा अरिदृन्त 
भगवानके द्रब्य गुण पर्यीयका निणेय करना चाहिये, यही धर्म करने के 
लिए प्रारम्भिक कचैन्य दे । 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्ान जैन शास््रमाला ८९ 


पहिले द्रव्य गुण पर्यायका स्वरूप बताया है! अरिहन्तके द्रठ्य 
गुण पर्यीयकीो जानने वाला जींव अपने द्रव्य शुण पर्योयमय आत्माको 
जान लेता है-यह बात अच यहा कह्दी जाती है । 


“सर्वेतः विशुद्ध भगवान अरिदन्तमें ( अरिहन्तके स्वरूपको ध्यानमें 
रखकर ) जीव तीनों प्रकारके समयको ( द्रव्य गुण पर्योयमय निज आत्मा 
को ) अपने मनके हारा जान लेता है ।?? [ गाथा ८० की टीका ] 

खआरिहन्त भगवान का स्वरूप स्वतः विशुद्ध है अर्थात्त वे द्रव्य से 
गुण से और पर्यायसे सम्पू् शुद्ध हैं इसलिये द्वव्य गुण पर्यायले उनके 
स्‍्वरूपको जानने पर उस जीवके ख्यालम यद्द आ जाता द्वे कि अपना स्वरूप 
द्रव्य ते, गुणसे, पर्योयले कैसा है । 

इस आत्माका और अरिहन्तका स्वरूप परमार्थतः समान है, 
इसलिए जो अरिहन्तके स्वरूपको जानता है वह अपने स्वरूपको जानता है 
ओर जो अपने स्व रूपको जानता है उसके मोहका क्षय हो जाता है । 


सम्यक्त्व सन्मुख दशा 


जिसने अपने ज्ञानके दारा अरिहन्त के द्रव्य गुण पर्योयको लक्ष्यमें 
लिया है उस जीवको अरिहन्तका विचार करने पर परमार्थेसे अपना दी 
विचार आता है | अरिहन्तके द्रव्य गुण पूरा हैं और उनकी अवस्था सम्पूरण 
ज्ञान मय है, सम्पूर्ण विकार रहित है, ऐसा निर्णय करनेपर यह भ्रतीति 
होती है कि अपने द्वव्य गुण पूरी हैं और उनकी अवस्था सम्पूर्ण ज्ञानरूप, 
विकार रहित होनी चाहिए । 

जैले भगवान 'अरिहन्त हैं वैसा ही में हैं, इसमकार अरिहन्तफो 
जानने पर स्व॒ समयको मनके हारा जीव जान लेता है। यहॉतक अभी 
अरिहन्तके स्वरूपके साथ अपने स्वरूपकी समानता करता है अवथीन 
आअरिहन्तके लक्ष्यसे अपने पआआत्माके स्वरुपका निश्चय करना आरम्भ करता 
है। यहों पर लक्ष्यसे निर्णय होनेके कारण यह फटा हैँ कि सन्‍के हारा अपने 
आत्माको सान लेता हैँ | यद्यपि यहदों विलल्‍प द्वे तथापि विकल्पके द्वारा 
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जो निर्णय कर लिया है उस लिणेय रूप ज्ञानसेंसे ही सोक्षमार्म का पारन्भ 
होता है । सनके छारा विकल्पतसे ज्ञान किया है तथापि निणेयक्रे चलसे ज्ञान 
सें से विकल्पों अलग करके स्वलक्ष्यले ठीक समझकर मोहका क्षय 
अवश्य करेगा--ऐसी शैली है | जिसने मनके द्वारा आत्माका निणेय किया 
है उसकी सम्यक्‍त्वके सन्मुख दशा हो चुकी है । 
अआरिहन्तके साथ समानता 

अब यह बतलाते हैं कि अरिहन्तको द्रव्य गुण पर्यायसे जाननेवाला 
जीब द्रव्य गुण पर्योय स्वरूप अपने आत्माको किस प्रकार जान लेता है। 
अरिहन्तको जाननेवाला जीब अपने ज्ञानमें अपने द्रव्य गुण पर्यायका इस 
प्रकार विचार करता है-- 

ध्यह्‌ चेतन है ऐसा जो अन्बय सो दृव्य है, अन्चयके आश्रित रहने “ 
वाला जो “चैतन्य? विशेषण है सो गुण है और एक समयकी मर्योदाचाला 
जिसका काल परिमाण होनेसे परस्पर अम्नव॒त्त जो अन्चय व्यतिरेक दे 
[ एक दूसरे में श्रचृत्त न होने वाले जो अन्वयके व्यतिरेक हैं ] सो पर्चाय हैं, 
ओ कि चिद्‌ विवर्तेत की [ आत्माके परिणसनकी ] मन्धियां हैं । 


[ गाया ८० की टींफा | 


पहिले अरिहन्त भगवानको सामान्यतया जानकर अब व्न्के 
स्वरूपको लक्ष्यमें रखकर द्वृव्यगुण पर्योयसे विशेषरुपमें विचार करते हैँ । 
“यद अरिहन्त आत्मा है? इसप्रकार द्रव्यको जान लिया। ज्ञानकों घारण 
करने बाला जो सदा रहनेवाला द्रव्य है सो वहीं आत्मा हैं। दसप्रगार 
अरिहन्त के साथ आत्माकी सच्ृश्यता बताई है । 

चेतन द्रव्य आत्मा है, आत्मा चैतन्य स्व॒त्प है चनन्‍य शुच च्यत्म 
द्रन्यके आश्रित है, सदा स्थिर रहनेवाले आत्म हब्यके प्राषयतस शान स्दमा 
है, द्रब्यके आश्रयसे रनेवाला दोनेसे शान शुर है। अगले सा 
देखकर यह लितल्नय करना हैँ लि स्पय॑ अपने शात्माफे शुरः बोस हैं) हसा 
अररिहन्तका स्वभाव है धसा ही मेरा स्वभाव है । 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्दान जेन शास््रमाला प्प्ये 


दृव्य-गुण त्रैकालिक हैं, उसके प्रतिक्षणवर्ती जो भेद हैं सो पर्याय 
है | पर्यीयकी सर्यादा एक समय सात्रकी है । एक ही समयकी मयौंदा होती 
है इसलिये दो पर्याय कभी एकत्रित नहीं होती। पयोयें एक दूसरेसमें 
अप्रव॒ त्त है, एक पयोय दूसरी पर्योयर्म नहीं आती इसलिये पहली पर्यायके 
विकाररूप होनेपर सी सें अपने स्वभावसे दूसरी पर्यायको निर्विकार कर 
सकता हूँ । इसका अर्थ यद्द है कि विकार एक समय मसाजत्नके लिये है और 
विकार रहित स्वभाव त्रिकाल है | पयोय एक समय मात्र के लिये ही द्वोती 
है यह जान लेनेपर यह अतीति हो जाती है कि विकार ज्ञणिक है | इसप्रकार 
अरिइन्तके साथ समानता करके अपने स्वरूपमें उसे मिलाता है । 


चेतनकी एक समयवर्ती पर्याय ज्ञानकी ही गांठें है। पर्याय 
का सम्बन्ध चेतनके साथ है । वास्तव राग चेतनकी पयौय नहीं है क्योंकि 
अरिहन्तकी पर्यौयमें राग नहीं है। जितना अरिहन्वकी पयौयमे दोता है 
उतना ही इस आत्माकी पर्यायका स्वरूप है । 


पयौय प्रति समय की मर्यादा वाली है। एक पर्योयका दूसरे समय 
में नाश हो जाता है इसलिये एक अवस्थामें से दूसरी अवस्था नहीं आती, 
किन्तु द्रव्यमें से ही पर्याय आती है, इसलिये पहिले द्रव्यका स्वरूप जताया 
है | पययायमें जो विकार है सो स्वरूप नहीं हे किन्तु गुण जैसी ही निर्विकार 
अवस्था होनी चाहिये इसलिये बादमें गुणका स्वरूप बताया है। राग 
श्रथवा विकल्पमेसे पर्याय प्रगठट नहीं होती क्‍योंकि पर्योय एक दूसरे में 
प्रवृत्त नदी होती । पर्यायको चिद्‌ विवर्तेल की अन्थी क्‍यों कद्दा है? पर्याय 
स्वयं तो एक समय मात्रके लिये है परन्तु एक समय की पर्योयले त्रेकालिक 
द्रव्य को जानने की शक्ति है | एक ही समयकी पर्योयर्म त्रैकालिक द्वव्यका 
निणेय समाविष्ट हो जाता है। पर्योयकी ऐसी शक्ति बतानेके लिए उसे 
चिद्‌ विवर्तन की भ्रन्थी कह्दा है । 


अरिहन्तके केवलज्ञान दशा होती है, जो केवलज्ञान दशा है सो 
चिद्‌ विवतेनकी वास्तविक ग्रन्थी है । जो अपूर! ज्ञान है सो स्वरूप नहीं 
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है। केवलज्ञान होनेपर एक ही प्यौयमें लोकालोक का पूर ज्ञान समाविष्ट 
हो जाता है, मति-श्रुत पर्यायमें भी अनेकानेक भावोंका निर्णय समाविष्ट 


हो जाता है। 


यद्यपि पर्याय स्वयं एक समयकी है तथापि उस एक समयमें सर्वज्ञ 
के परिपूर द्वव्य गुण पर्यीयको अपने ज्ञानमें समाविष्ट कर लेती है। सम्पूरो 
अरिहन्तका निर्णय एक समयमें कर लेनेसे पर्याय चैतन्यकी गांठ है। 
अरिहन्तकी पर्याय स्वेतः सर्वथा छुद्ध है।यह शुद्ध पर्यौय जब 
ख्यालमें ली तब उस समय निजके वैसी पर्याय वर्तमानमें नहीं है तथापि 
यह निरणेय होता है कि--मेसी अवस्थाक्रा स्वरूप अनंत ज्ञान शक्तिरूप 
सम्पूर्ण है, रागादिक मेरी पर्यायका सूल स्वरूप नहीं है | 
इसप्रकार अरिहन्तके लक्ष्यसे द्रव्य गुण पर्याय स्वरूप अपने आत्मा 
को शुभ विकल्पके छारा जाना है। इसप्रकार द्रव्य गुण पर्यायके स्वरूपको 
एक दी साथ जान लेनेवाला जीव यादमें क्या करता है और उसका मोह 
कब नष्ट दोता है यह अब कहते हैं । 
४अब इस अकार “*****- अवश्यमेब प्रलयको प्राप्त द्दोता है? 
( गाथा ८० की टीका ) 


द्रव्य-गुण-पर्यायका यथाथ स्वरूप जान लेनेपर जीव त्रैकालिक 
दृज्यको एक कालमें निमश्धित कर लेता है । आत्माके त्रेंकालिक होनेपर भी 
जीव उसके त्रैकालिक स्वरूपको एक दी कालमें समम लेता है । अरिहन्तकी 
द्रद्य-गुण-पर्यायसें जान लेनेपर अपनेमें क्‍या फल श्रगट हुआ है यह 
बतलाते हैं । जैकालिक पदार्थकों इसप्रकार लक्ष्यमें लेता है कि जैसे जैसे आरिद्दन्त 
भगवान त्रिकाली आत्मा है वैसा दी मैं त्रिकाली आत्मा त्रिकाली आत्तमा है बेसा ही में त्रिकाली आत्मा हूँ। त्रिकाली पदार्थ 
को जान लेनेमे त्रिकाल जितना समय नहीं लगता। छिन्ठु वर्तमान एक 
पयौयके द्वारा तनैकालिकका ख्याल द्वो जाता है--उसका अनुमान दो जाता 
है । क्ञायिक सम्यक्त्व क्यों कर होता है । इसकी यह बात है। आारम्मिक 
क्रिया यदी दे । इसी क्रियाके द्वारा मोहका ज्ञय द्वोता है । 


श्री भगवानकुन्दकुन्द-कटद्दान जैन शास््रमाला प्परे 


जीवको सुख चाहिये है | इस जगरत्तमें संपूर्ण स्वाधीन खुखी श्री 
अरिहन्त भगवान हैं | इसलिये 'सुख चाहिये है? का अर्थ यह हुआ कि 
स्वयं भी अरिहन्त दुशारूप होना है। जिसने अपने आत्माको अरिहन्त 
जेसा साना है वही स्वयं अरिहन्त जैसी दुशारूप होनेकी भावना करता है। 
जिसने अपनेको अरिहन्त जैसा माना छ् उसने अरिहन्तके समान द्रव्य गुण 
पर्याय के अतिरिक्त अन्य सब अपने आत्मामेंसे निकाल दिया छै। ( यहा 
पहले मान्यता-श्रद्धा करने की बात है ) परद्वज्यका कुछ करनेकी मान्यता; 


शुभराग से घमम होनेकी मान्यत से घमम होनेकी मान्यता तथा निमित्तते द्ानिलाम होने की सान्यता हानिलाभ होने की _सान्यता 
दूर हो गई है, क्‍योंकि अरिहन्तके आत्माके यह सब कुछ नही है । 


द्रव्य गुण पर्याय का स्वरूप जानने के बाद क्‍या 
करना चाहिये ९ 


अरिहन्तके स्वरूपको द्रव्य गुण पर्याय रूपले जानने वाला जीव 
त्रैकालिक आत्माको द्वव्य गुण पर्याय रूपसे एक च्षणमें समझ लेता है। 
चस | यहोॉँ आत्माको समर लेने तक की बात की है घद्दों तक विकल्प है; 
विकल्पके छारा आत्म लक्ष्य किया है, अब उस विकल्पको तोड़कर द्रव्ण गुण 
पर्यायके सेदको छोड़कर अभेद आत्माका लक्ष्य करनेकी बात करते हें । इस 
अमेदका लक्ष्य करना ही अरिहन्तको जाननेका सच्चा फल है और जब 
अमेदका लक्ष्य करता है दब-उसी क्षण मोहका क्षय दो जाता है । 


जिस अवस्थाके द्वारा अरिहन्तको जानकर जैकालिक द्रव्यका 
ख्याल किया उस अवस्थामें जो विकल्प होता है वह अपना स्वरूप नहीं है; 
किन्तु जो ख्याल किया है वह अपना स्वभाव है | ख्याल करनेवाला जो ज्ञात. 
है चह सम्यकज्ञानकी जातिका है, किन्तु अभी पर लक्ष्य दै इसलिये यहॉतक 
सम्यकदशेन प्रगट रूप नहीं है । अब उस अवस्थाकोी पर लक्षसे हटाकर 
स्वसाचमें संकलित करता है--भेदका लक्ष्य छोड़कर जअमभेदके लक्ष्यसे 
सम्यक्दशेनको प्रगट रूप करता है | जैसे सोतीका हार मूल रहद्दा दो तो 


ध्र्य 
कु --# सम्यग्द्शन 


उस भूलत्ते ह्‌ये हारको लक्षम लेनेपर उसके पहिलेसे अन्ततकके सभी मोत्ती 
ड्ल दारमें ही समाविष्ट हो जाते हैं और हार वथा मोतियोंका भेद लक्षम 
नहीं आता | यद्यपि प्रत्येक मोती एथक प्रथक है किन्तु जब हारको देखते हैं 
तब एक २ मोतीका लक्ष छूट जाता है। परन्तु पहिले हारका स्वरूप जानना 
चाहिये कि हारमें अनेक मोती हैं और द्वार सफेद है, इसप्रकार पहिले द्वार, 
हारका रंग और मोती इन तीनोंका स्वरूप जाना हो तो उन तीनोंको भूलते 
हुये हारमें समाविष्ट करके हारको एकरूपले लक्षमं लिया जा सकता है 
मोतियोंका जो लगातार तारतम्य है सो द्वार है । प्रत्येक सोती उस हारका 
विशेष है और उन विशेषों को यदि एक सामान्यम संकलित किया जाय तो 
हार लक्षमं आता है | हारकी तरह आत्माके द्रव्य गुण पर्योयोंकी जानकर 
पत्चात्‌ समस्त पर्यायोंको और गुणोंको एक चैतन्य द्व्यमें दी अन्तर्गत करने 
पर द्रव्यका लक्ष दोता है और उसी क्षण सम्यक्दशैन प्रगट होकर मोहका 
क्षय हो जाता है | 

यहाँ मूलता हुआ अथवा लटकता हुआ हार इसलिये लिया दै कि 

वस्तु कूटर्थ नहीं है किन्तु श्रति समय मूल रही है. अथोत्‌ प्रत्येक समयमे 

द्रव्यमें परिणमन द्वो रहा है। जैसे हारके लक्षसे मोतीका लक्ष छूट जाता 

है उसी भ्रकार द्वव्यके लचतसे पर्यायका लक्ष छूट जाता है। प्योयोसें बदलने 

वाला तो एक आत्मा है; बदलने वालेके लक्षते समस्त परिणामोंकी उसमे 
अंतर्गत किया जाता है.। पर्यायकी दृष्टिते प्रत्येक पर्योय भिन्न २ है किन्तु 

जब द्रव्यकी दृशष्टिपते देखते हैं तब समस्त पायें उससे अंतर्गत हो जाती है। 

इस प्रकार आत्म द्वव्यको ख्यालमें लेना द्वी सम्यग्दरन द्दे। 


प्रथम आत्म द्रव्यके गुण और आत्माकी अनादि अनन्त कालकी 
पर्योय, इन तीनोंका वास्तविक स्वरूप ( अरिहतके स्वरूपके साथ साइश्य 
करके ) निश्चित्‌ किया हो तो किर उन द्रव्य, झुण; पर्यायकी एक परिणसित्त 


होते हुए द्रव्यमें समाविष्ट करके द्ब्यको अमेद रूपसे लक्षमं लिया जा 


सकता है। पहिले सामान्य-विशेष ( द्रव्य-पर्याय ) को जानकर फिर 
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विशेषोंको सामान्यमें अन्तर्गत किया जाता है; कितु जिसने सामान्य-विशेष 
का स्वरूप न जाना हो वह विशेषको सामान्‍न्यमें अंतर्लीन केसे करे ९ 


पहिले अरिहन्त जैसे द्रव्य, गुण, पर्यायसे अपने आत्माको लक्षसें 
लेकर पश्चात्‌ जिस जोचले शुण-पर्यायोंको एक द्वव्यमें संकलित किया है डसे 
ध्यात्माको स्वभावमें धारण कर रखा है। जहाँ आत्माको स्वभावमें धारण 
किया वहाँ सोहको रहनेका स्थान नहीं रहता अथोौत्‌ सोह निराश्रयताके 
कारण उसी क्षण क्षयको श्राप्त होता है । पहिले अज्ञानके कारण द्रव्य, गुग्य 
पर्यौयके भेद करता था इसलिये उन भेदोंके आश्रयसे मोह रह रहा था 
कितु जहा द्रव्य, गुण+ पर्यौयको अमेद किया वहां द्रव्य, ग़ुस, पर्योौयका भेद 
दूर दो जाने से मोह क्षयको प्राप्त होता दै । द्वव्य, गुण, पर्यायकी एकता ही 
धर्म है और द्रव्य, गुण, पर्यौयके बीच भेद्‌ दी अघमे है | 


पृथक २ सोती विस्तार है क्‍योंकि उनमें अनेकत्व है और सभी 
सोतियोंके अभेद रूपमें जो एक हार है सो संक्षेप है। जैसे पर्योयके विस्तार 
को द्रव्यमं संकलित कर दिया उसीप्रकार विशेष्य-विशेषशपन की वासना 
को भी दूर करके-गुणको भी द्रव्यमें ही अन्तर्हित करके मात्र आत्माको 
दही जानना और इसप्रकार आत्माको जाननेपर सोहका क्षय दो जाता है। 
पहिले यद्द कहा था कि “मनके द्वारा जान लेता है? किन्तु वह जानना 
विकल्प सहित था; और यदाँ जो जाननकी बात कही दे वद्ध विकल्प रहित 
अभेदका जानना है| इस जाननेके समय पर लक्ष तथा द्रव्य, गुण; पर्याय 
के भेदका लक्ष छूट चुका दे । 


यहाँ ( मूल टीकामें ) द्रव्य, गुण, पर्योयको अमभेद करनेसे संबंधित 
पर्योौय और गशुणके ऋरमसे बात की है। पहिले कहा है कि “चिद-विचर्तों 
को चेतनमें ही संक्षिप्त करके? और फिर कद्दा है कि “चैतन्यको चेतनमें 
ही अंतर्दहित करके? यहाँ पर पद्दिले कथन में पर्याय को द्रव्य के साथ 
अमेद्‌ करनेकी बात है और दूसरे में गुशको द्रब्य के साथ असेद करने की 


द्द 
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चात है | इसप्रकार पर्यायको और गुणको द्रव्यमें अभेद करनेकी वात क्रम 
से सममकाई है; किर्तु अमेदका लक्ष करनेपर वे क्रम नहीं दोते। जिस 
समय अमभेद द्वव्यकी ओर ज्ञान झुकता है उसी ससय पर्याय भेद और गश॒ण 
भेदका लक्ष एक साथ दूर हो जाता है; सममाने में तो क्रमसे ही चात 
जाती है । 
जैसे मूलते हुए हारको लक्ष में लेते समय ऐसा विकल्प नहीं होता 
कि “यह हार सफेद है? अर्थात्‌ डसकी सफेंद्ी को भूलते हुए हारमें ही 
अलोप कर दिया जाता है, इसीम्रकार आत्म द्वव्यमें प्यह आत्मा और ज्ञान 
उसका गुण अथवा आत्मा ज्ञान स्वभावी है? ऐसे गुण गुणी भेंदकी कल्पना 
दूर करके गणको द्रव्य में ही अचश्य करना चाहिए। मात्र आत्माको लक्षमें 
ज्ञेने पर ज्ञान और आत्मा के भेद सम्बन्धी विचार अलोप हो जाते हैं; गण 
गणी भेद का विकल्प टूट कर एकाकार चैतन्य स्वरूप का अनुभव द्वोता है । 


यही सम्यग्दशन है । 


हार सें पहिले तो मोती का मूल्य उसकी चमक और द्वारकी 
गथाई को जानता है पतन्मात्‌ मोतीका लक्ष छोड़कर “यह हार सफेद है! इस 
प्रकार गण गणीके भेदसे हारको लक्षमें लेता है और फिर मोती, उसकी 
सफेदी और द्वार इस तीनों के संवंधके विकल्प छूटकर--मोत्री और डसकों 
सफेदीको हारसें ही अचश्य करके मात्र हार का दी अनुभव किया जाता है 
इसीप्रकार पहिलें अरिहंत का निणुय करके द्रव्य गुण पर्यायके स्वरूप को 
जाने कि ऐसी पर्याय मेरा स्वरूप है, ऐसे मेरे गण हैं. और मैं अरिएृंत 
जैसा दी आत्मा हैँ । इसग्रकार विकल्पके छारा जानने के बाद पवाया फ 
अनेक भेदका लक्ष छोड़कर “मैं ज्ञान स्वरुप आत्मा हैं? इस प्रकार दुए 
गुणी भेदके हारा आत्मा को लक्ष में ले और लिए अजय पर नया को लक्त में लें और फिर द्रव्य, गण अयबा परयाप 


संरधी विकल्पोंको छोड़कर मात्र आत्माफका अनुभव करने के समय व मु 
वी मे मी गम हो जाक है जुवात- आन गया आया मे थी समाधि 8 पक 
गणी भेद भी गप्त हो जावा है लान शाण आत्मा में दी समा हो 
जाता है; इसप्रकार केवल आत्मा का अचुभप इता वि है, इसप्रकार केवल आत्मा का अधुभव फरना सो न्म्स्‍्सदगन है । 


क्र्फटो की “के 
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“हारको खरीदने वाला आदमी खरीदते समय हार तथा उसकी 
सफेदी और उसके सोती इत्यादि सबकी परीक्षा करता है परन्तु बादमें 
सफेदी और मसोतियोंको हारमें समाविष्ट करके-डनके ऊपरका लक्ष छोड़कर 
केवल हारको द्वी जानता है | यदि ऐसा न करे तो हारको पद्रिनेकी स्थिति 
में भी सफेदी इत्यादिके विकल्प रहनेसे वह हारको पदििस्नेके सुखका 
सवेदन लहीं कर सकेगा ।? [ गुजराती-प्रवचनसार, पा ११६ फुटनोट ] 
इसीग्रकार आत्म स्वरूपको समझते वाला ससमकते समय तो द्रव्य,- गुण, 
पर्योय-इन लीनोंके स्वरूपका विचार करता है परन्तु बारसें गुण और 
पर्यौयको द्रव्यमें ही समाविष्ट करके-उनके ऊपरक़ा लक्ष छोड़कर मात्र 
घ्ात्मा को ही जानता है | यदि ऐसा न करे तो द्रव्यका स्वरूप ख्यालमेँ 
आते पर भी गुण पर्याय सम्बन्धी विकल्प रहनेसे द्वव्यका अनुभव नहीं 
कर सकेगा । 

हार आत्मा है, सफेदी ज्ञान गुण है और मोती पश्मौय- हैं। 
इसप्रकार दृष्ठांत और सिद्धांतका सम्बन्ध सममना चाहिये। द्रव्य, गुण; 
पर्यायके स्वरूपको जाननेके बाद मात्र अभेद स्वरूप आत्माका अनुभव करना 
दी धर्मकी प्रथम किया है । इसी क्रियासते अनन्त अरिहन्त त॑थकर च्ञायक 
सम्यग्द्शन प्राप्त करके केवलज्ञान और मोक्ष दशाको प्राप्त हुए है। वर्तेमान 
सें भी सुसुक्तुओंके लिये यही उपाय है और भविष्यमें जो अनन्त तीथेकर 
होंगे वे सब इसी उपायसे होंगे । 

सर्व जीवॉको सुखी होना है, सुखी होनेके लिये स्त्राधीनता चाहिये, 
स्वाधीनता ग्राप्त करनेके लिये सम्पूरण स्वाधीनताका स्वरूप जानना चाहिये। 
सम्पूर्ण स्वाधीन अरिहन्त भगवान हैं, इसलिये अरिहन्तका ज्ञान करना 
पाहिये | जैसे अरिहन्तके द्वव्य, गुण, पर्याय हैं बेसे दी अपने हैं। 
अरिहन्तके रागहेष नहीं है, वे स तो अपने शरीरका कुछ करते हैं और न 

परका दी कुछ करते है । उनके दया अथवा हिसाके विकारी भाव नहीं होते, 
वे सात्र ज्ञान ही करते है, इसीग्रकार सै सी ज्ञान करने वाला ही हूँ, अन्य 


कुछ सेरा स्वरूप नहीं दे) वततेसानसें मेरे ज्ञानमेँ कचाई है हद मेरी 
श्द्‌ 


कक जे - '(“-# सभ्यररशैन 


अवस्थाके दोष के कारणसे है, अवस्थाका दोष भी सेरा स्वरूप नहीं है । 
इसप्रकार पहिले भेदके हारा निश्चित करना चाहिये किन्तु बादमें भेदके 
विचारको छोड़कर मात्र आत्माको जाननेसे स्वाधीनता का उपाय प्रगट 
होता है । 
द्रव्य, गुण, पर्याय का स्वरूप जानने का फल 

' - पर्योयोंको और गुणोंको एक द्वव्यमें अन्तर्लीन करके केवल आत्मा 
को जानने पर उस समय अनन्‍्तरंगम्म कया होता है सो अब कहते हैं:--- 
“केचल आत्माको जानने पर उसके उत्तरोत्तर क्षणमें कर्ता-कर्म-क्रियाका 
विभाग क्षय होता जाता है इसलिये निष्किय चिन्मात्र भावको प्राप्त 


होता है ।?? 
[ गाथा ८० की टीका ] 


द्रव्य, गुण, पर्यायके भेदका लक्ष छोड़कर अभेद स्वभावकी ओर 
मुकने पर कर्ता-कर्म क्रियाके भेदका विभाग क्षय होता जाता है। और 
जीव निष्किय चिन्मात्र भाषको श्राप्त होता है--यहीं सम्यग्दर्शन है ! 

मैं आत्मा हूँ, ज्ञान मेरा गुण है और यद्द मेरी पर्योय है-ऐसे 
भेदकी क्रियासे रहित, पुण्य-पापके विकल्पसे रहित निष्किय चैतन्य 
भावका अनुभव करनेमें अनन्त पुरुषार्थ है; अपना आत्म बल स्वोन्सुख 
होता है । कर्तों-कर्म क्रियाके भेदका विभाग क्षयकों आप्त होता है। 
पहिले विकल्पके समय मैं कर्ता हूँ और पर्याय मेरा कार्य है इसप्रकार 
कर्ताकर्मका भेद होता था, किन्तु जब पर्यायको द्रव्यमें दी मिला दिया 
तब द्रव्य और पर्यायके बीच कोई भेद नहीं रहा अर्थात्‌ द्रव्य कर्ता और 
पर्याय उसका कार्य है। ऐसे भेदका अभेदके अलुभवके समय क्षय दो 
जाता है । पर्यायोंको और ग़ुणोंको अमेदरूपसे आत्म द्वव्यम॑ दी समाविष्ट 
फरके परिणामी, परिणास और परिणति (कर्ता कर्म और क्रिया) को 
असेदर्मं समाविष्ठ करके अनुभव करना सो अनन्त पुरुषार्थ है। और 
यही ज्ञानका स्वभाव है। भंग-भेदर्मं जाने पर ज्ञान और चीय॑ कम दोते 
जाते है और अभेदका अनुभव करने पर उत्तरोत्तर क्षणमें कर्ता-कर्म-किया 
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का विभाग क्षय होता जाता है । वास्तवर्म तो जिस समय अमभेद स्वभाव 
की ओर मुकते है उसी समय कर्ता-कर्म-क्रियाका भेद दृट जाता है तथापि 
यहाँ “उत्तरोत्तर क्षणुमें क्षय होता जाता है? ऐसा क्‍यों कद्दा है ९ 


अनुभव करनेके समय पर्याय द्ृ्यकी ओर अभिन्न दोजाती है 
परन्तु अभी सर्वेथा अभिन्न नही हुई है । यदि सर्वेथा अभिन्न दोजाए तो 
उसी समय केवलज्ञान हो जाय, परन्तु जिस समय असेदके अनुभवकी 
ओर डलता है उसी क्षणसे प्रत्येक प्योयर्मं भेदका क्रम टूटने लगता है 
ओर अमेदका क्रम बढ़ने लगता है । जब पर को ओर लक्ष था तब परके 
लेक्षसे उत्तरोत्तर क्षणमें भेदरूप पर्याय होती थीं अथौत्त्‌ अतिक्षणण पर्याय 
दीन होती जाती थी, और जब परका लक्ष छोड़कर निजमें अभेदके लक्षसे 
एकाप्र होगया तब निज लक्ष पत्ते उत्तरोत्तर क्षणमें पर्याय अभिन्न होने लगी 
अर्थात्‌ प्रतिक्षण पर्यायकी शुद्धता बढ़ने लगी | जहाँ ,सम्यग्द्शन हुआ कि 
क्रमशः प्रत्येक पर्योयर्मे श॒ुदरू/ताकी वृद्धि होकर:केवलज्ञान ही होता है बीच 
में शिथिलता अथवा विष्न नही आ “सकता । सम्यक्त्व हुआ सो हुआ, 
अब उत्तरोत्तर क्षणमें द्रव्य पर्यौयके 'बीचके भेदको सर्चथा तोड़कर 
केवलज्ञानको प्राप्त किए बिना नहीं रुकता | 


ज्ञानरूपी अवस्थाके काथयेमें अनन्त - केवलज्ञानियोंका निशेय समा 

जाता है, प्रत्येक पर्यीयकी ऐसी शक्ति है । जिस ज्ञानकी पर्याय. ने अरिहन्त 

का निणुय किया उस ज्ञानमें अपना निर्णय करनेकी शक्ति है। पर्योायकी 

शक्ति चचादे जितनी द्ो तथापि वह पर्योय क्षणिक है। एकके बाद एक 

अवस्थाका लक्ष करने पर उसमें भेदका विकल्प उठता है । क्‍योंकि अवस्था 

- में खंड है इसलिये उसके लक्षसे खंडका विकल्प जठता है। अवस्थाके लक्ष 

सें अटकने वाला वीये और ज्ञान दोनों रागवाले हैं। जब पर्यौयका लक्ष 

छोड़कर भेदके रागको तोड़कर जअमेद स्वभावकी ओर वीयेको- लगाकर 

बहा ज्ञानकी एकाग्मता करता है तब निष्क्रिय चिन्मात्र भावका अनुभव 
होता है, यह अनुभव ही सम्यग्दशन और सस्यम्ज्ञान है| 


पे “-# सम्यग्दशेन 


' यहाँ चिन्मात्र सरावको (निष्किय! कहनेका कारण क्‍या है ९ जो 
कि वहाँ परिणति रूप क्रिया तो है परन्तु खण्डरूप-रागरूप क्रियाका 
अनुभव नहीं है | कर्ता-कर्म और क्रियाका भेद नहीं है तथा कर्तो-फर्म- 
क्रिया सम्बन्धी विकल्प नहीं है इस अपेक्षासे 'निष्कियः कहा गया है 
परन्तु अजुभवक्ेे समय अभेवरूपसे परिणति तो होती रहती है। 
पहिले जब पर लक्षसे द्रच्य पर्यायके बीच भेद ' होते थे तब विकल्परूप 
क्रिया थी किन्तु निज द्र्यके लक्षसे एकाग्नता करने पर द्रव्य पर्यायके 
बीचका भेद हटकर दोनों अमेद होगए, इस अपेच्ासे चैतन्य भावकों 
निष्क्रिय कहा है| जाननेके अतिरिक्त जिसकी अन्य कोई क्रिया नहीं है 
ऐसे ज्ञानमात्र निष्किय भावकों इस गाथामें कथित उपायके द्वारा ही 
जीव आ्राप्त कर सकता है । 

“““मोहान्धकार अवश्य नष्ट दयोता हे । 
अमभ्ेद अनुभवके हारा पचिन्मात्र भावको आप्त करता है? यद्द बात 
अस्तिकी अपेक्षासे कहो है अब चिन्मात्र भावकों प्राप्त करने पर 'मोद्द 
लाशको भाप्त होता है? इस प्रकार नास्तिकी अपेक्षासे यात करते हैं। 
चिन्मात्रभावकी प्राप्ति और मोहका क्षय यद्द दोनों एक ही समयमें होते दें । 
“इस प्रकार जिसका निर्मेल अ्रकाश मणि (रत्न ) के समान 
अकम्प रूपसे प्रवर्तैमान है ऐसे उस चिन्मात्र भावकों श्राप्त जीवका 


भोहान्धकार निराश्रयताके कारण अवश्य ही नष्ट घोजाता है ।?! है 
[याया र० की टीजा ) 


यहाँ शुद्ध सम्यक्त्वकी बात है इसलिये मशिका दृष्टांत दिया हैं । 
दौपका प्रकाश तो प्रकम्पित होता रहता है; वद्द एक समान नहीं गरहदता। 
किन्तु सरिएका प्रकाश अकम्परुपसे सत्तत अचर्तमान रद्दता दैः उसका 
प्रकाश कभी थुम नहीं जाता; इसी प्रकार अमेद चऔैतन्यस्वसावी भगवान 
आत्मामें लक्ष करके वहीं एकाकार रूपसे अ्रवर्तननान जीयफ नैतन्चाशा 
अ्कम्प प्रकाश अगट शोनेपर मोद्दान्यकारकों गहनेक्ा फोई स्थान नझीं 
रहता इसलिये बद नोदान्पकार निराश्य शोकर अभवशयसेव अर प्रा 
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होता है। ज़ब भेदकी ओर क्लक रहा था तब असेद चैतन्य स्वभात्रका 
आश्रय न होनेसे चेतन्‍्य प्रकाश भ्रगट नहीं था और अज्ञान आश्रयसे 
सोहान्धकार चना हुआ था, अब अभेद चेतन्यके आश्रयर्मं पर्योय ढल गई 
है और सम्यरज्ञानका प्रकाश प्रगट होगया है तब फिर मोह किसके आश्रय 
से रहेगा ? सोहका आश्रय तो अज्ञान था जिसका नाश हो चुका है, और 
स्वभाव के आश्रयप्ते सोह रह नहीं सकता इसलिये वद्द अवश्य क्षयको प्राप्त 
हो जाता है । जब पयोयका लक्ष परमें था तब उस पयौय में भेद था और 
उस भेद का मोह को आश्रय था किन्तु जब वह पर्योय निज लक्षकी 
आर गई तब वद्द अभिन्न होगई और अभेद होने पर सोहको कोई आश्रय 
न रद्दा इसलिये वह निराश्रित सोहद अवश्य क्षयको प्राप्त होता है । 


श्रद्धा रूपी सामायिक और ग्रतिक्रमण 


यहाँ सम्यग्द्शनको अ्रगठ करनेका उपाय बताया जारहा है। 
सम्यग्दर्शनके होने पर ऐसी पम्तीति दोती है कि पुएय और पाप दोनों पर 
लक्षसे-भेदके आश्रयसे है, अभेद॒के आश्रयसे पुण्य-पाप नहीं हैं इसलिये 
पुरय-पाप सेरा स्वरूप नहीं है, दोनों विकार है, यह जानकर पुण्य और 
पाप-दोनोंमें समभसाव होजाता द्ै, यही शअ्रद्धारूपी सामायिक है। पुण्य 
अच्छा है और पाप घुरा है यह सानकर जो पुयको आदरणीय मानता 
है उसके सावमे पुएय-पापके बीच विपम भाव है, उसके सच्ची अश्रद्धारूपी 
सामायिक नहीं है । सच्ची श्रद्धाके होने पर मिथ्यात्व भावसे हट जाना ही 
स्व अथम प्रतिक्रमस॒ है | सबसे बड़ा दोष सिथ्यात्व है और सबसे 
पह्दिले उस महा दोषसे ही प्रतिक्रमण दोता छहै। मिथ्यात्वसे अतिक्रमण 
किये बिना किसी जीवके यथार्थ प्रतिक्रमण आदि कुछ नहीं दोता। 


सम्यग्दशेन और त्रत-महात्रत 
जब तक अरिहन्तके द्रव्य, गुण, पर्योयका लक्ष था तब तक भेद 
था; जब द्रव्य, गुण, पर्योयके भेदको छोड़कर असेद स्वभावकी ओर ऊफ्ुका 
_ और वहॉ एकाअता की तब स्वभावको अन्यथा साननेरूप सोह नहीं रहता 


से --# सम्यग्दशन 


ओर इसलिये सोह निराश्रय होकर नष्ट होजाता है और इसग्रकार 
अरिहन्तको जानने वाले जीवके सम्यग्द्शन होजाता है । 

वस्तुका स्वरूप जैसा हो वैसा माने तो वस्तु स्वरूप और सान्यता- 
दोनोंके एक होने पर सम्यक्‌ शद्धा और सम्यग्ज्ञान दोता हैं । वस्तुका सच्चा 
स्वरूप क्‍या है यह जाननेके लिये अरिहन्तको जाननेकी आवश्यकता है; 
क्योकि अरिहन्त अगवान द्रव्य, गुण, पर्याय स्व॒रूपसे सम्पूर्ण शुद्ध हैं। 
जैसे अरिहन्त हैं बेसा ही जब तक यह आत्मा न हो तव तक उसकी 
पर्यायमें दोष है---अशुदछता है । 

अरिहन्त जैसी अवस्था ठव होती है जब पहले अरिइन्त परसे 
अपने आत्माका झुद्ध स्वरूप निश्धिव करे। उस छुरू स्वरूपसें एकाग्रता 
करके, भेदको तोड़कर, अमेद स्वरूपका आश्रय करके पराश्य बुद्धिका 
नाश डोता है, मोह दूर होता है और क्षायक सम्यकत्व प्रगट होता है। 
क्ञायक सस्यकत्वके श्रगट होने पर आंशिक अरिहन्त जैसी दशा अयठ होती 
है । और अरिहन्त होनेके लिये प्रारंभिक उपाय सम्यरद्शेन ही है। अमेद्‌ 
स्वभावकी अतीतिके छाया सम्यग्दर्शन होनेके वाद जैसे २ उस स्वभाव 
एकाग्रता बढ़ती जाती है बैसे २ साय दूर हो जाता है, और ज्यों ज्यों राय 
कम होता जादा है त्वथॉ त्यों अत-मह्यज्तादिका पालन होता रहता है; 
किन्तु असेद स्वभावकी प्रवीतिके बिना कमी भी त्रत या मद्दान्नतादि नहीं 
होते । अपने आत्माका आश्रय लिये बिना आत्माके आशअ्रयसे श्रयट द्वोनेंवाली 
सिर्सेल दशा ( श्रावक दशा-सुनि दशा आदि ) नहीं दो सकती। आर 
निर्सल दुशाके श्रगट हुये विनां घर्मका एक भी अंय अयट नहीं दो 
सकता । अरिहन्तकी पहिचान होने पर अपनी पहिनान द्ोजाती है, आर 
अपनी पहिचान होने पर मोहका क्षय दोजाता है। तातये यद दे कि 
अरिहन्त की सच्ची पहिचान मोह क्षयका उपाय है । 


'स्वमावकी निश्यंकता 
अव आचार्यदेव अपनी निःशकताकी साज्ञौपूर्वक कहते हैं कि-- 
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“यदि ऐसा है तो मैंने सोहकी सेनाको जीतनेका उपाय प्राप्त कर लिया है ।” 
यहाँ सात्र अरिहन्तको जाननकी बात नहीं दे किन्तु अपने स्वभावको 
ए कमेक करके यह ज्ञान करनेकी बात है कि मेरा स्वरूप अरिहन्तके सनान 
ही है | यदि अपने स्वभावकी निःशंकता प्राप्त न हो तो अरिहन्तके स्वरूप 
का यथार्थ निशेय नहीं होता । आचायेदेव अपने स्वभावकी निःशंकतासे 
कहते हैं कि भले ही इस कालमें क्ञायक सम्यकत्व और साक्षात्‌ भगवान 
अरिहन्तका योग नहीं। है ठथापि मैंने मोहकी सेनाको जीतनेका छपाय 
प्राप्त कर लिया है | “पच म कालमें मोहका सबंथा क्षय नहीं हो सकता?? 
ऐसी बात आधचायदेवने नहीं की, किन्तु मैंने तो सोद्द्तयक्रा डपाय आ्ाप्त 
कर लिया है--ऐसा कहा है। भविष्यमें मोहक्षयका उपाय प्रगट होगा 
ऐसा नहीं किन्तु अब दो-चर्तमानमें ही मोहक्षयका उपाय मैंने प्राप्त कर 
लिया है । 


अद्दो ! सम्पूर्ण स्वरूपी आत्माका साक्षात्‌ अज्लभव है तो फिर 
क्‍या नहीं है। आत्माका स्वभाव द्वी मोहका नाशक है; और मुझे आत्म 
स्थभावकी प्राप्ति द्वो चुकी है । इसलिये मेरे मोहका क्षय होनेमें कोई शंका 
नहीं है । आत्मामें सच ऊुछ है, उसीके बलसे दशेनमोद्द और चारित्र मोद्द 
का स्वेथा क्षय करके, फेवलज्ञान प्रगट करके साक्षात्‌ अरिहन्त दशा प्रगट 
करूगा । जब तक ऐसी सम्पू्ं स्वभावकी निःशंकताका चल प्राप्त नहीं 
दहोता तब तक मोदह्द दूर नहीं होता । 


सची दया और हिंसा 


समोहका नाश करनेके लिये न तो पर जीवोंकी दया पालन करने 
फट्दा है और न पूजा, भक्ति करनेका डी आदेश दिया है किन्तु यद्द कह्दा हद 
कि अरिहन्तका और अपने आत्माका निरणेय करना द्वी मोह चक्षयका उपाय 
है | पहले आत्साकी प्रतीति न होनेसे अपनी अनन्त छिंसा करता था; 


ऋऔर अब यथार्थ अतीति करने ले अपनी सच्ची दया प्रगट होगई है और 
स्व दिसाका सद्दया पाप दूर दो गया है | 


का --# सम्यग्द्शन 
उपसंहार 
--पुरुषार्थ की श्रतीति--- 


पहले हारके इष्टान्तसे द्रव्य, गुण, _पर्यायका स्वरूप बताया है। 
जेसे हारमें मोती एकके बाद दूसरा क्रमशः होता है, उसी ः प्रकार द्रव्यमें 
एकके वाद दूसरी पर्याय होती है | जदाँ सर्वैज्ञका निणेय किया है कि वहा 
त्रिकालकी ऋरमवद्ध पर्योयका निरणेय हो जाता छै। कफेवलज्ञानयम्य त्रिकाल 
अवस्थायँ एक के वाद दूसरी होती ही रहती है । वास्तव तो मेरे स्वभावमें 
जो क्रमवद्ध अवस्था है उसीको केवलज्ञानीने जाना है। ( इस अमिप्रायके 
बलका ऊ्ुुकाब स्वभावकी ओर है ), ऐसा जिसने निरणेय किया है उसीने 
अपने स्वभावकी प्रतीति की है। जिसे स्वभावकी पतीति होती है उसे 
अपनी पर्यीयकी शंका नहीं होती | क्‍योंकि वह जानता है. कि अवस्था तो 
मेरे स्वभावम से क्रमचछ आती है; कोई पर द्रव्य मेरी अवस्याको विगाड़ने 
में समर्थ नही है | ज्ञानीको ऐसी शंका कदापि नहीं होती कि “बहुतसे 
कर्मोका तीत्र उदय आया तो मैं गिर जाऊंगा-? जहा पाछे गिररुंकी हाँका 
है वहाँ स्वभावकी प्रतीति नहीं है, और जहाँ स्वभावकी प्रतीति है वहाँ 
पौछे गिरनेकी शंका नेहीं होती । जिसने अरिहन्च जैते ही अपने स्वभावका 
विश्वास करके क्रमबद्ध पर्योीय और कफेवलज्ञानको स्वभावमें अन्तर्गत किया 
है उसे क्रमबद्ध पर्यायमें केवलज्ञान होता ह्दै। 


जो दशा अरिहन्त सगवानके प्रगट हुई दे बेसी ही दशा मेरे 
स्व॒भावमेँं है | अरिहन्तके जो दशा अ्रगठ हुई है वह उनके आपने स्वसावमें 
से ही प्रगट हुई है । मेरा स्वभाव भी अरिहन्त जैसा है। उसीसे से मेरी 
झुदछ्ध दशा प्रगट होगी । जिसे अपनी अरिहन्त दशाकी ऐसी प्रतीति नदी दोची 
डसे अपने सम्पूर द्वव्यकी दी अतीति नहीं होती। यदि द्वव्यकी अतीति 
हो लो द्ृब्यकी क्रमचद्धदशा विकसित होकर जो अरिहन्च दक्शा अग्रट दोती 
है उसकी अतीति छहोची है । 
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मेरे द्वव्यमें से अरिदन्त दशा आने वाली है, उसमें परका ,कोई 
विध्न नहीं है । कर्मका तीजत्र उदय आकर मेरे द्वव्यकी झुछू दशाकों रोकने 
के लिये समर्थ नहीं है । क्योंकि मेरे स्वभावमें कर्मकी नास्ति ही है। जिसे 
ऐसी शंका है कि “आगे जाकर यदि तीत्र कर्मका उदय आया तो गिर 
जाऊंगा” उसने अरिहन्तका स्वीकार नहीं किया दै | अरिहन्त अपने पुरुषार्थ 
के बलसे कर्मका क्षय करके पूर्ण दशाको श्राप्त हुये हैँ। उसीम्रकार मैं भरी 
अपने पुरुषाथेके बलसे दी कमेंका क्षय करके पूरुंदशाको श्राप्त दोऊंगा 
बीचमे कोई विध्न नहीं है । 


जो अरिहंतकी प्रतीति करता है वह अवश्य अरिहंत होता है । 


[ गाथा <० की टीका समाप्त ] 


(१६ ) भेदविज्ञानीका उरलास 


जो चैतन्यका लक्षण नहीं है--ऐसी समस्त बंधमावकी बृत्तियाँ 
मुभसे भिन्न हें---इसप्रकार बन्ध भावसे मितन्न स्वभावका निुय करने पर 
चेतन्यको उस बन्धभावकी द्ृक्तिओंका आधार नहीं रहता; अकेले आत्मा 
का ही आधार रहता है। ऐसे स्वाश्रयपनेकी स्वीकृतिसें चैतनयका अनन्त 
चीये आया है | अपनी प्रज्ञाशक्तिके द्वारा जिसने चनन्‍्ध रहित स्वभावका 
निणेय किया उसे स्वभावकी रुचि उत्साह और प्रमोद आता है कि अहो ! 
यह चैतन्य स्वभाव स्वयं भ्रव रहित दे, मैंने उसका आश्रय किया इससे 
अब मेरे भवका अन्त निकट आगया है और सुक्ति दशाकी नौचत बज 
रही है। अपने निणेयसे जो चैतन्य स्वभावमें निःशंकता करे उसे चैतन्य 
परदेशोंमें उल्लास छोता है, और अल्पकालमें मुक्त दशा छोती दी है । 


( श्री समयसार-मोक्ष अधिकास्के व्याख्यानमें से )- _- 
श्गे 


ध्ध्द --+ सम्यरदरेन 
(१७) अरे भव्य ! तू तत्चका कोतृहली होकर आत्माका 


अनुभव कर [ 


अयि कथमपि सृत्वा तत्वकौतृहढी सन्‌ , 
अनुभव भवमूततें! पाश्वेबर्ती श्ृहचेस्‌ । 
प्रथगथ विलसन्तं॑ स्व समालोक्य येन, 
त्वजसि झगिति मूर्त्या साकमेकत्वमोहस्‌ ॥ 
" ( समयसार कलश--९२३ ) 


श्री आचार्यदेव कोमल सम्बोधनसे कहते हैं कि दे भाई | व्‌ किसी 
भी प्रकार समहाकष्टले अथवा मरकरभी तत्त्वका कौतूहली होकर इन शरीरादि 
भूर्त द्रव्योंका एक मुहूर्त ( दो घड़ी ) पड़ौसी होकर आत्माका अडुभव करः 
कि जिससे अपने आत्माको बिलास रूप सर्व पर द्वव्योंसे प्थक्‌ देखकर ईने 
शरीरादि मूर्तिक पुद्गल द्वव्योंके साथ एकत्वके मोहको तू तुरंव ही छोड़ देगा। 
मिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्वका नाश कैसे हो ? तथा अनादिं कालीन 
, विपरीत सान्यता और पाप कैसे दूर हों ? उसका उपाय बतलाते हैं । 
आचार्यदेव तीत्र संबोधन करके नहीं कद्दते हैं। किन्तु कोमल 
संबोधन करके कहते हैं कि हे भाई ! यह छुमे! शोभा देता है ? कोमल 
संबोधन करके जाग्रत करते हैं कि तू किसी भी प्रकार मद्दाकष्टसे अथवा 
मरकर भी--मरण जितने कष्ठ आयें तो भी, वह सब सहन करके तत्त्वका 
कौतूहली हो । । ३३ “| 
जिसप्रकार छुपेंमें कुश मारकर तांग लाते हैं उसीम्कार झानसे भरे 
हुए चैतन्य कुएँमें छुरुषा्थ रूपी गहरा कुश मारकर ताग लाओ, विस्मयता 
लाओ , दुनियां की दरकार छोड़ । ढुनियाँ छकवार छुमे पागल कदेयी, भूत्त 
भरी कदेयी। डुनियांकी अनेक प्रकारकी प्तिकूलता आये तथापि उसे सहन 
फरके, उसकी उपेक्षा करके चैतन्य भगवान-कैसा दे उसे द्रेंखनेका एफ्रवार 
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कौतूदल तो कर ! यदि दुनियांकी अनुकूलवचा या अतिकूलतामे रुक्रेया तो 
अपने चैतन्य भगवानको तू नहीं देख सकेगा; इसलिए दुनियांका लक्ष छोड़- 
कर और उससे प्रथक्‌ होकर एकबार मद्दान्‌ कट्टसे भी तत्वका कौतूहली दो । 


जिस श्रकार सूत और नेतरका मेल नहीं बैठता, उसीम्रकार 
जिसे आत्माकी पहिचान करना दो उसका और जयतका मेल नहीं बैठता | 
सम्यक्दृष्टिरूप खूत और मिथ्यादृष्टिरूप नेतरका मेल नहीं खाता | आचाये- 
देव कहते हैं कि बन्घु ! तूँ चौरासीके कुएँमें पड़ा है, उसमें से पार' छोनेके 
लिये चाददे जितने परीषह या उपसर्ग आये, मरण जितने कष्ट आयें, तथापि 
उनकी द्रकार छोड़कर पुर्य-पापरूप विकार भावोंका दो घड़ी पदढ़ौसी दो- 
तो तुझे चैतन्य दल प्रथक मालूम होगा। “शरीरादि तथा झुमाशुभ भावष- 
यह सब मुभसे भिन्न हैं और मैं इनसे एथक्‌ हूँ, पड़ौसी हूँ?--इसप्रकार 
एकबार पड़ीौसी होऋर आत्माका अनुभव कर ) 


सच्ची समझ करके लिकटस्थ पदार्थो्से मैं पृथक्‌, ज्ञाता-दृश हूँ, शरीर, 
वाणी, मन वे सब बाह्य नाटक हैं, उन्हें नाठक स्व्रूपसे देख | तू उनका 
साक्षो है| स्वाभाविक अंतरज्योतिसे ज्ञानसूमिकाकी सत्तार्में यह सब जो 
ज्ञात दोत्ता है वह मैं नहीं हूँ, परन्तु उसका ज्ञाता जितना हँ--ऐसा उसे 
जान तो सद्दी | और उसे जानकर उसमें लीन तो द्वो ! आत्मामे श्रद्धा, ज्ञान 
ओर लीनता प्रगट द्वोते हैं उनका आख़ये लाकर एकबार पड़ोसी दी | 


जैसे--सुसलसान और वरिकका घर पास पास हो तो वि 
उसका पड़ीसी होकर रद्दता है, लेकिन वह मसुसलमानके घरकी अपना नहीं 
सानता; उसी प्रकार दे भव्य ! तू सी चैतन्य स्वसावमें स्थिर दोकर परपवा- 
थोंका दो घड़ी पड़ीसी हो; परसे मिन्न आत्माका अनुभव कर ! 


शरीर, मन, वाणीकी क्रिया तथा पुण्य-पापके परिणास वे सब 
पर हैं । विपरीत पुरुषार्थ दाता परका स्वामित्व माना है। विकारी भावोंकी 
'ओर तेरा बाह्य का जच्च है; बद्द सब छोड़कर स्वभावमें श्रद्धा, ज्ञान और 


शक - +-# सम्यरदर्शन 


लीनता करके एक अंतसुहर्त अर्थात्‌ दो घड़ी पृथक होकर चैलन्यमूर्ति 
आंत्माकी पृथक्‌ देख | चैतन्यकी 'विलासरूप मौजको किंचित्‌पृथक्‌होकर 
देख । उस मौजको अंतरमें देखनेसे शरीरादिके मोहको तू तुरन्त 
ही छोड़ सकेगा | “रूगिति! अथौत्‌ तुरन्त छोड़ सकेगा। यह वात सरल 


है, क्योंकि तेरे स्वभाव की है। क्ेब॒लज्ञान लक्ष्मीको स्वरूपसचा भूमिमें 
स्थित होकर देख ! तो परके साथके मोहको तुरन्त छोड़ सकेगा । 


तीन काल तीनलोककी अ्ंतिकूलताके समूह एक साथ आकर 
सम्मुख खड़े रहें, तथापि मात्र ज्ञाता रूपसे रहकर वह सब सहन करने की 
शक्ति आत्माके ज्ञायक स्वभावकी एक समयकी पर्याय विद्यमान है। 
शरीरादिसि भिन्नरूप आत्माको जाना है उसे इस परीपहोंके समूह किंचित्‌ 
मात्र असर नहीं कर सकते अथोत्‌ चैतन्य अपने व्यापारसे किंचित्‌ मात्र 
नहीं डियाता | 

जिस प्रकार किसी जीवित राजकुमारको--जिसका शरीर अति 
कोमल हो-- जमशेद॒पुर-टाटानगरकी अग्निकी भट्टामें ौंक दिया जाये तो 
ढसे जो दुःख होगा उससे अनंत 'गुना दुःख पहले नरक में है, और पहले 
की अपेक्षा दूसरे, तीसरे आदि सात नरकोंमें एक-एकसे अनंत गुना छुःख 
है; ऐसे अनंत दुःखोंकी प्रतिकूलताकी बेदनामें पड़े हुए, घोर पाप करके वहां 
गये हुए, तीज्र वेदनाके गंजमे पड़े होनेपर भी ,किसी समय कोई जीव ऐसा 
विचार कर सकते हैं कि अरे रे! ऐसी वेदना ! ऐसी पीड़ा ! ऐसे 
विचार को बदलकर स्व॒सन्सुख वेग होने पर सम्यर्दर्शन हो जाता हे ! 
'चहॉ सत्समागम नहीं है; परन्तु पूर्वमें एकबार सत्समागम किया था, 
सत्‌ का श्रवण किया था और वर्तमान सम्यकू विचार के प्लस 
सातवें मरककी महा तीन्र पीड़ामें पड़ा होनेपर भी पीड़ा का लक्ष चूककर 
सम्यकदर्शन होता है, आत्माका सचा वेदन द्वोता दे सातवें नरक 
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में पड़े हुए सम्पर्दशन गआप्त जीवकी वह नरककी पीड़ा असर नहीं,- कर 
सकती; स््योंकि.डसे भान है कि-भेरे ज्ञान स्वरूप चैतन्यको कोई 
पर पदार्थ असर नहीं कर सकता | ऐसी आनन्ती वेदनासें पड़े हुए भी 
आआत्सानुसवको प्राप्त हुए हैं, तब फिर सातवें नरक जितना कष्ट तो यहा 
नहीं है न ? मनुष्यत्व पाकर रोना क्या रोता रहता है ? अब सत्समागमसे 
आत्माकी पहिचान करके औत्मानुभव कर ! आत्मानुरमबका ऐसा 
माद्दात्म्य है कि-परिषद आनेपर भी न डिगे और दो घड़ी स्वरूप 
में लीन हो तो पूर्ण केवलज्ञान प्रगट करे | जीवन्सुक्त दशा हो--- 
मोक्ष दशा हो ! तब फिर मिथ्यात्वका नाश करके सम्यग्दशन-अ्रगट 
करना तो सुगम है । ' ह हल 


[ श्री समयसार प्रवचन भाग ३ ] 
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१०२ --# सम्यरदर्शन 
(१८) सबसमें बड़ेमें बड़ा पाप, सबमें बड़ेमें बड़ा पुण्य 


आओ बमें ९४ 
र सबमें पहलेमें पहला धम। 

प्रश्न--जगतमे सबसे चड़ा पाप कौनसा है ९ 

उत्तर--मिथ्यात्व ही सबसे वड़ा पाप है | 

प्रश्न--सबसे बड़ा पुरय कौनसा है ९ 

उत्तर---तीर्थकर नामकर्म सबसे बड़ा पुण्य है। यह पुण्य सस्य- 
अशेनके चादुकी भूमिका शुभरागके छाया बैंवता है। मिध्याइड्रिको बादुकी भूमिका शुभरागके छारा बवबता है। रि 
_पद छुरय लाभ नहीं होता । 

मअश्न--सर्वेभथम धर्म कौनसा दे ? 


ज्त्तरः --सम्यरदशैन ही सर्वे भ्रथम धर्म है मे सर्व श्रथम धर्म है। सम्यग्दशेनके विना 


ज्ञान चारित्र तप इत्यादि कोई भी घर्म सब्चा नहीं होता। यह सब घर्म 
सम्यरदशेन होनेके बाद ही दोते हैं, इसलिये सम्यग्दशन ही सर्वंधर्मका 
मूल है । 
प्रश्न--मिथ्यात्व को सबसे बड़ा पाप क्यों कददा है? 
अयथाथे समम्त। 
* पुरयसे ु 
ओर न कक धर्म 


आते हे | 


उनच्चर--मिथ्यात्वका अर्थ है विपरीत मान्यता; 
जो यह सानता है कि जीव परका छुछ कर सकता है. परका कुछ कर सकता 
होता है उसकी उस विपरीत सान्यत्तामं अतिक्षण अनंत पाप 
परत" पहन 
बह केसे ? सो कहते हैं:--- 
जो यह मानता है कि “पुण्यसे धर्म होता है और जीच दूसरेका 
कुछ कर सकता है? वह यद्द समानता कि '्पुण्यसे घर्म नहीं होता और जात घर्म नहीं दोता जीव 


परका कुछ नहीं कर सकता-पऐसे-कदते वाले झूठे है कुछ नहीं कर सक . ऐसे कदलें वाले झूठे हैं? और इसलिये ध्युरय 
जे घन नहीं होता और जीव परका कुछ नहीं कर सकता' ऐसा कद्दने वाले 
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त्रिकालके अनन्त तीर्थंकर केवली भगवान, संत-मुनि और सम्यर्ज्ञानी 
जीवोंको-इन सबको उसने एक च्षणभरमसे भूठा माना है । इसभ्रकार मिथ्या- 
त्वके एक समयके विपरीत वीयेमे अनन्त सतके निषेधका महापाप है। 


और फिर मिथ्यादृष्टि जीवके अभिम्रायमें यह भी होता है कि---| 
जैसे में (जीव) परका कर्ता हैँ और पुणय पापका कर्ता हूँ उसीप्रकार जगतके 
सभी जीव सदाकाल पर वस्तुके और पुर्य पापरूप विकारके कर्ता हैं। 
इसशप्रकार विपरीत सान्यतासे उसने जगतके सभी जीवोंको परका कर्ता 
और विकारका स्वार्सी बना डाला; अथोत्‌ उसने अपनी विपरीत मान्यता 
' के छारा सभी जीवॉके शुद्ध अविकार स्वरूप की हत्या कर डालीं। यह 
महा विपरीत दृष्टिका सबसे बड़ा पाप है। त्रैकालिक सन्‌का एक क्षण 
भरके लिये भी अनादर द्ोना सो दी बहुत बड़ा पाप है । 


< सिश्यात्वी जीव समानता है कि एक जीव दूसरे जीवका कुछ कर 
सकता है अर्थात्त्‌ दूसरे जीव सेरा कार्य कर सकते है और मैं दूसरे जीवों 
का कार्य कर सकता हूँ । इस सानन्‍्यताका अथे यह हुआ कि जगतके सभी 
जीव परमुखापेक्षी है और पराधीन हैं । इसप्रकार उसने अपनी विपरीत 
सान्यतासे जगत्‌के सभी जीबोंके स्वाधीन स्वभावकी हिंसा की है, इसलिये 
मिथ्या सान्‍्यता ही सद्दान्‌ हिसक भाव हद और यही सबसे बड़ा पाप है । 


श्री परमात्म प्रकाश  कद्दा है कि--सम्यक्ंत्व सहित नरकवबास 
भी अच्छा है और मिथ्यात्व सद्धित स्वर्गेवास भी छुरा है। इससे निम्धय 
हुआ है कि जिस भावसे नरक मिलता दल उस अशुभ भावसे भी मिथ्यात्वका 
पाप बहुत बड़ा है, यहं समझकर जीवोंको स्व प्रथम यथार्थ समझ के 
छारा सिथ्यात्वके सहापाप को' दूर करनेका उपाय करना चाहिये। इस 
जगतमें जीवफो मिथ्यांत्व समान अछित कर्ता दूसरा कोई नहीं है और 
सम्यक्त्व' समान उपकार करनेवाला दूसरा कोई नहीं है । 


१्ण्ड --# सम्यर्दशेन 
( १६ ) प्रभु, तेरी प्रश्ुता ! 

हे जीव ! हे अभ्ु | तू कौन है ? इसका कभी विचार किया है? 
तैरा स्थान कौनसा है और तेरा कार्य क्‍या है, इसकी भी खबर है? प्रभु; 
विचार तो कर तू कहाँ है और यद्द सब क्या है; तुझे शांति क्‍यों नहीं है? 

प्रभु ! तू सिद्ध है; स्वतन्त्र है, परिपूर्ण है, वीतराग है, किन्तु छुमे 
अपने स्वरूपकों खबर नहीं है इसीलिये तुमे शांति नहीं है । भाई, वारतवर्मे 
तू घर भला है, सा्गे भूल गया है। दूसरेके घरको तू अपना निवास भान 
बैठा है किन्तु ऐसे अशांतिका अन्त नहीं होगा । 

भगवान ! शांति तो तेरे अपने घरमें ही मरी हुई है। भाई ! एक 
बार सब ओरसे अपना लक्ष हटाकर निज घरमें ठो देख। तू प्रथ्ध है। तू. 
सिद्ध है । अभ्ु; तू अपने निज घरमें देख, परसें सत देख। परमें लय 
कर करके ठो तू अनादिकालसे अमण कर रहा है। अब तू अपने अंतर- 
स्वरूप की ओर तो दृष्टि डाल। एकबार तो भीतर देख! भोतर परम 
आॉनन्‍्दका अनन्त भण्डार भरा हुआ है. उसे तनिक सम्दाल तो देख । 
एकवार भीतर को म्रांकः सुके अपने स्वभावका कोई अपूर्व, परम, 


सहल, सुख अलुभव होगा । 7 
अनन्त ज्ञानियोने कहा है कि तू प्रभु है, अछ ! तू अपने असृत्वकों 


एकबार हां तो कह । 
--अ्री कानजी स्वार्मी 


&606७006७6७006७6७७६०७०७०७०७७७०७०७० 
सम्यक्त सिद्धि-सुखका दाता हे ! 


प्रज्ञा, मेत्री, समता, करुणा तथा चमा--दन सबका 
सेवन यदि सम्यकक्‍त्व सद्दित किया जाये वो वह सिद्चिसुसका 
देने वाला है । [_ सार समुच्चय |] 
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(२०) परम सत्यका हकार ओर उसका फल 

परम सत्य सुनने पर भी समभरमें क्‍यों नहीं आता ९ मैं लायक 
नहीं हूँ, में इसे नही ससम सकता? ऐसी दृष्टि ही उसे समभनेमें अयोग्य 
रखती है। सत्के एक शब्दका भी यदि अंत्रते सर्वे प्रथम “'हकार”ः आया 
तो वह भविष्यमें मुक्तिका कारण दो जाता है। एकको सतके सुनते दी 
भोतरसे बड़े ही वेगके साथ दकार आता है और दूसरा “मैं लायक नहीं हूँ- 
यह मेरे लिये नहीं है? इसप्रकार की मान्यताका व्यवधान करके सुनता है; 
वही व्यवधान उस्ते समभने नहीं देता | दुनियाँ विपरीत बातें तो अनादि 
कालसे कर ही रही है, आज इसमें नवीनता नहीं छै। अंतर्वबस्तुके भानके 
बिना बाहरसे त्यागी होकर अनन्तबार सुख गया किन्तु अतरसे सत्‌का 
हकार न होनेसे धर्मको नलद्दीं समझ पाया | 

जब जानी कद्दते हैं कि थसभी जीव सिद्ध समान है और तू भी 
सिद्ध समान है, भूल वर्तेमाल एक समय मात्र की है, इसे तू समझ सकेगा; 
इसलिये कहते हैं,” तब यह जीव “मैं इस लायक नहीं हूँ, मैं इसे नहीं समम्क 
सकू गा? इस ग्कार ज्ञानियोंके छारा कहे गये सतका इनकार करके सुनता 
है । इसलिये उनकी समममे नही आता | हे 

भूल स्वभावमें नहीं है, केवल एक समय सात्रके लिये पर्योयमें है 
चद्द भूल दूसरे समयमें नहीं रहती | हाँ, यदि वद्द स्वयं दूसरे समय में 
नई भूल करे तो बात दूसरी है ( पहले समयकी भूल दूसरे समयमें 
नष्ट हो जाती है )। शरीर अनन्त परमारुओंका समूह है और आत्मा 
चैतन्य मूर्ति है। भला, इसे शरीरके साथ क्‍या लेना देना ? जैन घमका 
यह त्रिकालाबाधित कथन है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यकी पर्यायको उत्पन्न 
नहीं कर सकता, इसे न मानकर मेरेसे परको अवस्था हुई अथवा हो 
सकती है? यों मानता है, यही अज्ञान है । जहाँ जैनकी कथनी को भी नहीं 
मानता वहों जैनघर्म को कद्दोसे समम्ेषगा ? यह आत्मा यदि परका कुछ 

कर सकता होता तभी तो परका कुछ न करनेका अथवा परके त्याग 

करनेका अश्न आता ! 
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विकार परमे नहीं किन्तु अपनी "एक समयकी पर्याय में है। 
यदि दूसरे ससयमे नया विकार करे तो वह होता है । (रागका त्याग करूं? 
ऐसी मान्यता भी नास्तिसे है, अस्तिस्वरूप शुद्धात्मा के सानके बिना रागको 
नास्ति कौन करेया ? आत्मा सें कोई परका श्रवेश है दी नहीं तो फिर त्याग 
किसका ९ पर वस्तुका त्यागका कर्द त्व ज्यथे ही विपरीत मान रखा है; 
उसी सान्यता का त्याय करना है। 


प्रश्त ---यदि सत्य समझें आजाय तो वाह्य वर्तनमें कोई फरक 
न दिखाई दे अथवा लोगों के ऊपर उसके ज्ञानकी छाप न पड़े ९ 


उत्तरः---एक द्रग्य की छाप दूसरे द्रव्य पर कभी तीच लोक और 
तीन कालमसे पड़ती हो नहीं है । प्रत्येक द्वग्य स्वतंत्र है । यदि एक की छाप 
दूसरे पर पड़ती दोती तो त्रिलोकीनाथ वीर्थकर भगवान की छाप अमब्य 
जीव पर क्यों नहीं पड़ती ? जब जीव स्वय अपने हारा ज्ञान करके अपनी 
पद्िचान की छाप अपने ऊपर डालता दवै तब मिमितमसे मात्र आरोप किया 
जाता है | चाहर से ज्ञानी पहिचाना नहीं जा सकता | क्योंकि यह हो सकता 
है कि जानी होनेपर भी वाद्य में इजारों खियां हों और अज्ञानी के जाड़ सें दजारों स्रियां हों और अज्ञानी के बाह्म 
में कुछ भी न हो | ज्ञानी को पदिचानने के लिये यदि वच्त्वद्ृष्टि द्वो दो दी 
बह पद्दिचाना जा सकता है | ज्ञानके उत्पन्न हो जानें पर चाह्य में कोई फक 
दिखाई दे या न दे किन्धु अन्त्दवष्टि में फके पड़ ही जाता है । 


सत्‌ के सुनते ही एक कद्दवा है. कि अभी ही सत्र बताइये, यों 
कहनेवाला सत्का दृकार करके खुनता है, चह सममनेके योग्य है. और 
दूसरा कद्दता है कि “अभी यह नदीं, अभी यह मेरी समझ में नहीं आ 
सकता यों कहने वाला सत के नकारसे खुनवा है, इसलिये वह सममत 
नहीं सकता । है 
श्री समयसार जी की पद्ली गाथामें यों स्वापित किया गया 4 
कि मैं और तू दोनों सिद्ध हैं; इसके सुनते दी सचसे पदली आवाज में. यदि 
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हॉ आगई तो वह योग्य है-उसकी अल्पकालमें मुक्ति दो जायगी और 
यदि उसके बीचमें कोई नकार आगया तो वह समभनेमे अगेला समान है । 
प्रश्न --यदि अच्छा सत्समागम हो तो उसका असर होता है 
या नहीं । 
उन्तर:--बिल्कुल नहीं, किसी का असर परके ऊपर हो ही नहीं 
सकता । सत्ससागम सी पर है | परकी छाप तीन काल और तीन लोकमें 
अपने ऊपर नहीं पड़ सकती । 


अद्दो ) यह परम सत्य दुलैभ छहै। सच्ची समभके लिये सब 
प्रथम सत्‌ का हकार आना चाहिये। 

मझुख्यगति दो दै-एक निगोद और दूसरी सिद्ध । यदि सतका 
इनकार कर दिया गया तो कदाचित्‌ एकाघ अन्य भव लेकर भी बादसें 
निगोद में ही जाता है । सत्तके विरोध का फल निगोद ही है । 
और यदि एकबार भी अन्तरसे सत्तका हकार आगया तो उसकी मुक्ति 
निः्धित है । हकार का फल सिद्ध और नकार का फल निगोद है | 


यद्द जो कद्दा गया है सो त्रिकाल परम सत्य है। तीन काल और 
तीन लोकमें यदि सत्‌ चाहिये हो तो जगत को यह मानना दी पड़ेगा | 
सतूम परिवतन नहीं होता, सत्‌ को सममने के लिये तुके ही बदलना 
होगा । सिद्ध होने के लिये सिद्ध स्वरूप का दकार दोना चाहिये । 
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(२१ ) निःशंकंता 
जिसका वीये भवके अंतकी निःसंदेह श्रद्धामेँ प्रवर्तित नहीं होता 
और अभी भी सबकी शंकामें प्रवर्तेमान है उसके वीर्यमें अनन्‍्तों भव करने 
की सामथ्ये मौजूद है । 
भगवानने कहा है कि---तेरे स्वभावमें भव नहीं है? यदि तुमे 
भवकी शंका हो गई तो तूने सगवानकी वाणीकों अथवा अपने भव रहित 
स्वभावोंकोी साना ही नहीं है । जिसका वीर्य असी भर्व रहित स्वभावकी 
निःसंदेह श्रद्धामें भ्रवरतित नहीं हो सकता ज़िसके अभी यह शंका मौजूद है 
कि मैं भव्य हैँ या अभव्य हूँ उसका वीर्य बीतरागकी वाणीको कैसे निर्णय 
कर सकेगा और वीतरायेकी वाणीके निशयके बिना उसे अपने_स्वआावकी 
पहचान कैसे द्ोगी। इसलिये पहले भव रहित स्वभावकी निःशकता 
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इक भव न ने 98६ 
5 पार होनेका उपाय कर 
बडा 6 ध्डा 
द् शेष अचेतन सच छे, जीव सचेतन सार; रे 
व जाणी जेने मुनिवरो, शीघ्र लहे भवपार ॥३ ६॥। रा 
न जो शुद्धातम अजुमवो, तजी सकल व्यवहार; ईः 
बढ जिनग्रश्य अमज भणणे, शीघ्र थशों भवपार ॥३२७॥ है 
सि्ि [ योगसार ]. $&7 
सम . जितने 5 रे ट््ढ्‌ 
डर जीवके अतिरिक्त जिसने पदार्थ हैं वे सब अचेतल हें 
*#३₹ई चेतन तो मात्र जीव दी है और वही सारमूत है, उसे जानकर २ 
हा 
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परम मुनिवरो शीघ्र ही भवपारको प्राप्त होते हैं । ढा 
मेक: 


श्री जिनेन्द्रदेव कहते हैं कि दे जीव !' सर्व व्यवहारको दे 
छोड़कर यदि तू निर्मेल आत्माको जानेगा वो शीघ्र दी भचपार ३ 


हो जायेगा । 
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(२२ ) बिना धर्मात्मा धर्म नहीं रहता 
+-न धर्मा धार्मिकैर्बिना--- 

घर्मौत्माओंके बिना धर्म नहीं छोता | जिले धर्मरुचि होती है उसे 
धर्मात्माके प्रति रुचि होती है । जिसे धम्मौत्माओंके प्रति रुचि नहीं होती 
ड ने घर्मरुचि नहीं होती । जिसे धर्मोत्माके प्रति रूचि और प्रेम नहीं है उसे 
घमंरुचि और प्रेम नहीं है। और जिसे धघम्मरुचि नहीं है उसे धर्मी 
( आपका ) आत्माके प्रति द्वी रुचि नहीं है | धर्मी के श्रति रुचि न हो और 
धर्मेके प्रति रुचि हो, यद्द हो दी नददीं सकता । क्योंकि घ॒र्मे तो स्वभाव है 
वह धर्मीके बिना नहीं होता | जिसे धर्मके अति रुचि होती है उसे किसी 
धर्मात्मा पर अरुचि, अग्रेम या क्रोध नहीं हो सकता। जिले घर्मौत्मा 
प्यारा लहीं उसे घसे सी प्याय नहीं दो सकता । और जिसे घर प्यारा नहीं 
है वह मिथ्यादृष्टि है । जो घर्मौत्माका तिरस्कार करता छै वद्द घर्मका ही 
तिरस्कार करता है। क्योंकि घम्म और घर्मी प्थक्‌ नहीं है | 

स्वासी समनन्‍्तभद्राचायेने रत्नकरण्ड आवकाचारके २६ वे श्लोकसे 
कहा है किः--“न धर्मों धार्मिकेर्विना ।?? इससे दुतरफा बात कहद्दी गई है, 
एक तो यह कि-जिसे अपन निर्मेल शुद्ध स्वरूपकी अरुचि है वह भमिशथ्यादृष्टि 
है और दूसरा यह कि-जिसे घमेस्थानों या धर्मी जीवॉके श्रति अरूत्चि 
है बद्द मिथ्यादष्टि है । हि 

यदि इसी बातको दूसरे रूपमें विचार करें तो यों कद्दा जा सकता 
है कि जिते धर्म रुचि है उसे आत्मरूजि...है, घर पे आर अआौर वह अन्यत्र जहाँ जहाँ 
दूसरेम धर्म देखता है वहों वदॉ उसे प्रमोद उत्पन्न होता है। जिसे धर्म 
रूचि दोगई उसे धर्म स्वभावी आत्माकी और धर्मात्माओंकी रुचि छोती 
ही है। जिते अत्तरंगर्मे घर्मी जोवोंके श्रति किचित्‌ सात्र भी अरुचि हुई 
डसे धर्मकी भी अरुचि होगी द्वी । उप्ते आत्मरुचि नहीं दो सकती । 

जिले आत्माका धर्मे रुच गया उसे, जददों जद्दों बह धर्म देखता ,है 
चद्दों वहों प्रमोद और आदरसाव, उत्पन्न हुये बिना नहीं रहता। घर्मस्वरूप 
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का भान होनेके बाद भी बह स्वयं वीतराग नहीं होता इसलिये स्वयं स्वघर्य 
की पू्ुंताकी सावनाका विकल्प उठता है; और विकल्प पर निमित्तकी 
अपेक्ता रखत। है, इसलिये अपने धर्मकी प्रभावनाका विकल्प उठने पर 
वह जदों जहाँ घर्मी जीबॉको देखता है वहाँ वहाँ उसे रुचि, प्रमोद और 
उत्साह उत्पन्न होता है । वास्तवमें तो उछते अपने अन्तरंग घर्मकी पूर्णंताकी 
रुचि छै। धर्मलायक देवाधिरेव तीथंकर और मुनिधर्मोत्मा; सदूगुरु, 
सत्शाद्ष, सम्यर्चष्टी एवं सम्यग्ज्ञानी, यह सब धर्मात्मा धर्मके स्थान है। 
उनके प्रति धर्मौत्माको आदर-प्रमोदभाव उसड़े बिना नहीं रहता। जिसे 
घर्मीत्माओंके प्रति अरुचि है, उसे अपने घर्मके दी प्रति अरुचि है, अपने 
आत्मा पर क्रोध है | 
जिसका उपयोग धर्मी जीवोंको द्वीत बताकर अपकी बड़ाई लेनेके उपयोग धर्मी जीवॉकोी हीन बताकर अपकी 

लिये होता है--जो धर्मीका विरोध करके स्वयं बड़ा बनना चाहता है वह 
निजात्म कल्याणका शज्ञु है--सिथ्यादृष्टि है। घर्म यानी स्वभाव, और 
उसे घध्रारण करनेवाला धर्मी यानी आत्मा । इसलिये जिसे घर्मात्माके प्रति 
अरुचि है उसे धर्मके श्रति अरुचि है। जिसे धर्मकी अरुचि हुई उसे 
आत्माकी अरुचि हुईैं। और आत्माकी अरुचि पूर्वक जो क्रोध, सान, साया; 
लोम होता है वह अनन्ताजुबन्धी क्रोध, असन्ताउुबन्धी मान, अनन्तानुवंधी 
माया और अलन्‍्तानुबन्धी लोभ होता है। इसलिये जो घर्मात्मा का 
अनादर करता है वह अनन्तानुबन्धी रागढ्वेष वाला है; और उसका फल 
अनन्त संसार हे । 

-... जिसे घर्मरुचि है उसे परिपूर्ण स्वभावकी रुचि दै। उसे अन्य 
धर्सात्माओं के प्रति उपेक्षा अनाद्र या ईर्ष्या नहीं:हो सकती । यदि अपने से 
पहले कोई दूसरा केवलज्ञान प्राप्त करके सिद्ध हो जाय तो उसे खेद नहीं 
होगा, किन्तु अन्वरसे प्रमोद जायत होगा कि ओदो | धन्य दै इस धर्मा- 
स्माको ! जो सुके' इष्ट है वह इसने प्रयट किया है। मुके इसीकी रुचि है; 
आदर है) भाव दै; चाद है। इस अकार अन्य जीवों की घर्मबद्धि देखकर 
घ्मान्‍्मा अपने धर्म'क्ी पूर्णता- की. भावना भाता है इसलिये उसे अन्य 
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धर्मात्माओं को देखकर दृप होता है, उल्लास द्वोता है। और इस प्रकार 
धर्म के प्रति आदरभाव होने से वह अपने घर्म की वृद्धि करके पूर्ण घर्म 
प्रगट करके सिद्ध हो ज़ायगा ) 

[ ला० १२--७-४४ का व्याख्यान | 


(२३ ) सत्‌ की प्रांपेके लिए अपंणता । 


आत्मा प्रिय हुआ कब कहा जाता है; अर्थात्‌ यह कब कहा जाता 
है कि आत्माकी कीमत या प्रतिष्ठा हुई ? पहली बात तो यह है कि जो 
वीतराग, सर्वेज्ञ, परमात्मा हो गये हैं ऐसे अर्हन्तदेवके प्रति सच्ची गीत्ति 
होनी चाहिये | किन्तु विषय कषाय या छकुदेवादिके श्रत्ति जो तीज्न राग है 
उसे दूर करके सच्चे देव गुरुके श्रति भक्ति ग्रदर्शित करनेके लिए भी जो 
जीव मसन्द राग नहीं कर सकते वे जीव बिल्कुल राग रहित आत्म स्वरूपकी 
श्रद्धा कहोँसे पा सकेंगे २ 

जिसमें परस उपकारी वीतरागी देव गुरू धर्मके लिए सी राग कम 
करनेकी भावना नहीं है वह अपने आत्माके लिए रागका बिल्कुल अभाव 
केसे कर सकेगा ९? जिसमें दो पाई देनेकी शक्ति नहीं है बह दो लाख रुपया 
क्यों कर दे सकेगा ? उसीगप्रकार जिसे देव-गुरुकी सच्ची श्रीति नहीं है-- 
ज्यवहारमें भी अभी जो राग कम नही कर सकता वह निम्वयमें यह केसे 
आर कद्दोंसे ला सकेगा कि “राग मेरा स्वरूप नहीं है |? 

जिसे देव-गुरु की सच्ची श्रद्धा-सक्ति नहीं हू उसे तो निश्चय या 
व्यवद्दार में से कोई भी सच्चा नहीं है, मात्र अकेले सूढ भाव की पुष्टि द्वोती 
है-- चद्द केवल तचीत्र कषाय और झुष्कज्ञान को ही पुष्ठ कद्दता है । 

प्राथमिक दुशा में देवगुरु घमकी भक्ति का शुभ राय जाग्रत होता . 
है-और उसीके आवेश में भक्त सोचता दै कि देवगुरु धर्म के लिये रृष्णा 
कम करके अपिंत होजा ऊँ, उनके लिये अपने शरीर की चमड़ी उत्तरवाकर 
यदि जूते बनवा दू" तो भी उनके उपकार से उऋण नहीं हो सकता। इस 
तरदद की सर्वेस्व समपेण की भावना अपने मन से आये बिना देवगुरु घस्समे 
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के श्रति सच्ची प्रीति उत्पन्न नहीं होंती । और देव-गुरु धर्म की प्रीतिके बिना 
आत्माकी पहचान नहीं हो सकती । देव गुरु शास्त्रकी सक्ति और अरपणता 
के बिना आये तीन लोक और त्रिकालमें भी आत्मामें प्रामाणिकता उत्पन्न 
नहीं हो सकती और न आत्मामें निजके लिये ही समर्पण की भावना 


उत्पन्न द्वो सकती है। 


तू एक बार गुरु चरणोंमें अर्पित हो जा ! पत्चान्‌ गुरुद्दी तुके अपने 
सें समा जानेकी आज्ञा देंगे । एकबार तो तू सतकी शरणमें मुक जा, 
ओर यद्दी स्वीकार कर कि उसकी हो ही द्वॉ है और ना ही ना ! छुममें सत 
की अरपणता आने के याद सन्त कहेंगे कि तू परिपूर्ण है; अब तुमे मेरी 
आवश्यकता नहीं है, तू स्वयं ही अपनी ओर देख; यद्दी आज्ञा है और यही 
धर्म है। 

एकबार सत्‌-चरणमें समर्पित दो जा | सच्चे देव गुरुके प्रति समर्पित 
हुए बिना आत्माका उद्धार नहीं हो सकता-कितु यदि उसीका आश्रय सानकर 
बैठ जाय तो भी पराश्रय होनेके कारण आत्साका उद्धार नहीं होगा। इस 
प्रकार परसार्थ स्वरूपमें तो भगवान आत्मा अकेला ही है, परन्तु वद्द पर- 
सार्थ स्वरूप को आप्त नहीं कर सकता तब तक पहले देव गुरु शास््रकी स्वख- 
रूपके ऑगनसे विराजमान करना; यहें व्यवहार है। देव गुरु शाख्रकी 
हु भक्ति-पूजाके बिना केवल निश्चयकी मात्र बातें करनेवाला शुष्कज्ञानी है । 


देव गुरु धर्मको तेरी भक्तिकी आवश्यकता नहीं है, किन्तु जिज्ञास 
जीवोंको साधक दशामें अझुभ रागसे बचनेके लिये सत्के प्रति बहुमान 
उत्पन्न हुए बिना नहीं रहता । श्रीसद्‌ राजचन्द्रने कहा है कि--“यद्यपि 
ज्ञानी भक्ति नहीं चाहने; फिर भी चैसा किये विना म॒ुमुक् जीवॉका कल्याण 
नहीं हो सकवा। सन्तोंके हृदयमें निवास करनेवाला यह गुप्त रहस्य यहां 
खोल कर रख दिया गया है ।? सतके जिन्नासुको सत्त्‌ निमित्‌ रूप सत्‌ 
पुरुषकी भक्तिका उल्लास आये बिना रह नहीं सकता । 
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पहले तो उल्लास जाग्र॒त होता है कि अहो ! अभीतक तो असग 
चैतन्य ज्योत आत्माकी बात हदवी नही बनी और सच्चे देव शास्त्र गुरुकी भक्ति 
से भो अलग रहा । इतना समय चवीतच गया । इसीगम॒ कार जिज्लासुक्ो पदलेकी 
भूलका पश्चाताप होता है और वर्तेमानमें उल्लाल जाग्रत होता है | किन्तु 
यह देव गुरु शासत्रका राग आत्मस्वभाव को श्रगट नहीं करता | पहले तो 
राग उत्पन्न होता है और फिर “यह राग भी मेरा स्वरूप नदी है?” इसप्रकार 
स्वभातर दृष्टिफ़े चल से आअपूर्वच आत्मसान प्रगट होता है । 

सच पूछा जाय तो देव गुरु शास्त्रके श्रति अनादिसे सत्य ससपैण 
ही नहीं हुआ। और उनका कहा हुआ झखुना तक नहीं | अन्यथा देवगुरु 
शास्त्र तो यह कहते हैं कि तुमे मेरा आश्रय नहीं है, तू स्वतंत्र है । यदि देव 
गुरु शास्त्रकी सच्ची श्रद्धा की होती तो उसे अपनी स्वतंत्रताकी श्रद्धा अब- 
श्य हो जाती । देव गुरु शास्त्रके चरणोंमें तन सन घन समपेण किये 
बिना जिसमें सम्पूर्ण आत्माका ससपंण समाविष्ट दै-सम्यग्दशनज्ञान- 
चारितन्न कटद्दों से प्रगट होगा ९ 

अहो | जगतको वस्म मकान धन आदिसमें बड़प्पन मालूम छोता है. 
परन्तु जो जगतका कल्याण कर रहे हैँ ऐसे देव गुरु शास्त्रके प्रति भक्ति- 
समर्पण भाव उत्पन्न नहीं होता । उसके बिना उद्धारकी कल्पना भी कैसी ९ 

प्रश्न---आत्माके स्व॒रूपमें राग नहीं है। फिर भी देव गुरु शास्त्रके 
प्रति शुभ राग करनेके लिये क्‍यों कहते हैं ९ 

उत्तर--जैसे किसी म्लेच्छकों मांस छुड़ानेका उपदेश देनेके लिये 
स्लेच्छ भाषाका भी प्रयोग करना पड़ता है, किन्तु उससे ब्राह्मणका त्राह्मण॒त्व 
नष्ट नदीं दो जाता, उसीप्रकार सम्पूर्ण राग छुड़ानेके लिये उसे अशुभ रागसे 
हटाकर देव गुरु घर्मके अति झुभराग करनेको कद्दा जाता है। ( वहद्ों राग 
करानेका हेतु नहीं है, किन्तु राग छुड़ानेका हेतु है। जिसका राग कम हुआ; 
उतना ही प्रयोजन है । राग रहे यह प्रयोजन नहीं है । ) 

उसके बाद “देव शास्त्र ग़ुरुका शुभ राग भी मेरा स्वरूप नहीं है?” 


इस्स्पकार रागका निषेघ करके वीतराग स्वरूपकी श्रद्धा करने लगता है । 
ध ९ 
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हे अभ्रु | पहले जिनने प्रश्तुवा प्रगट की है ऐसे देव गुरुकी भक्ति, 
बड़प्पन न आवबे और जगतका वड़प्पन दिखाई दे तवतक वेरी अस्रुता प्रगट 
नहीं होगी । देच गुरु शात्रकी व्यवह्यार श्रद्ध तो जीव अनन्तबार कर चुका 


परन्तु इस आत्माकी श्रद्धा अचन्वकालसे नहीं की है--परमार्थकी नहीं 
समझा है। शुभ रागसें अटक गया है है | शुभ रागसें अटक गया है.) 


( २४ ) सम्यग्दष्टिका अन्तर परिणमन 
चिन्मूरत दृगधारीकी सोहि रीति लगत है अढापटी || चिन्मू० ॥ 
बाहिर नारकिक्लंत दुख भोगे, अन्तर सुखरस गटागठी। 
रमत अनेक सुरनि खंग पे तिस, परनतितलें नित हटाहटी ॥ बिन्मू० ॥ १३॥ 
ज्ञान विराग शक्ति तें विधिफल, भोगत पे विधि घटाघटी | 
खदन निवासी तद॒पि उदासी, तातें आख्रव छठाडुटी ॥ चिन्मू० ॥ *॥ 
जे सबहेतु अबुधके ते तस, करत बन्धकी मटामटी | 
नारक पशु तिय, षँँड विकलतन्नय, प्रकृतिनकी छें कटाकटी ॥ चिन्मू० ॥ रे ॥ 
संयम घर न सके पै संयस,-धारनकी उर चटाचटी | 
तासु खुयश शुनकी “दौलत? को लगी रहे मनित रटारटी ॥ चिन्मू३ ॥ 
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ट्रक योंकि ५ ७... 9०० पे होती >> पु ही 
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( २५ ) जिज्ञासुकी धर्म केसे करना चाहिये ? 


जो ज्ञीव जिज्ञासु होकर स्वभावकों समभमनेके लिये आया है वह 
सुख लेने को और दुःख दूर करनेको आया है । सुख अपना स्वभाव है और 
चतेमानमें जो दुःख है वद क्षणिक है. इसलिये वह दूर हो सकता है! चतें- 
समान दुःखरूप अवस्थाकों दूर करके स्वयं सुखरूपः अवस्थाकों अगट कर 
सकता है। जो सत्‌को समभनेके लिये आया है उसने इतना तो स्वीकार 
कर ही लिया है। आत्माको अपने भावमें पुरुषाथे करके विकार रहित 
स्वरूपका निर्णय करना चाहिये । वर्तमान विकार होने पर भी विकार रहित 
स्वभावकी श्रद्धा की जा सकती है अर्थात्‌ यह निश्चय हो सकता है कि यह 
विकार और दुःख मेरा स्वरूप नहीं है । 


पात्र जीवका लक्षण 


जिज्ञासु जीबॉको स्वरूपका निरुय करनेके लिये शास्त्रोंने पहली दी 
ज्ञान क्रिया बताई है। स्वरूपका निणेय करनेके लिये अन्य कोई दान, पूजा, 
भक्ति; त्रत, तपादि करनेको नहीं कद्धा दै परन्तु श्रुतज्ञानसे आत्माका निर्णय 
करना दी कद्दा है | कुगुरु, कुरेव, कुशास्त्रका आदर और उस ओ रका खिंचाव 
तो दूर हो ही जाना चाहिये, तथा विषयादि परवचस्तुर्म नो सुख बुद्धि दै वह 
दूर हो जाना चाहिये। सब ओरवने रुचि दूर होकर अपनी ओर 
रुचि होनी चाहिये | देव, गुरु, और शास्त्रको यथार्थ रीत्या पहचान 
कर उस ओर आदर करे और यदि यह सब स्वभावके लक्ष्यते हुआ दो तो 
डस जीवके पात्रता हुईं कद्दी जा सकती है, इतनी पात्रता भी सम्यग्द्शन 
का मूल कारण नहीं है । खम्यग्द्शनका मूलकारण तो चैतन्य स्वभावका 
लक्ष्य करना दै। परन्तु पहले कुद्ेवादिका सर्वथा त्याग तथा सच्चे देव गुरु 
शास्त्र ओर सत्समागमका ग्रेम तो पात्र जीवोंके होता ही है, ऐसे पात्र जीवों 
को अआत्माका स्वरूप सममनेके लिये क्‍या करना चाहिये, यह इस समय- 
सारमें स्पष्टठया बतलाया है । 


११३ हि --# सम्यर्दर्शन 


सम्यग्दशनके उपायके लिये समयसारमें बताई गईं क्रिया 

“पहले श्रुतज्ञानके अवलंबनसे ज्ञानस्वभावी आत्माका निश्चय करके 
पत्चात्‌ आत्माक्री प्रगट प्रसिद्धिके लिये परपदार्थकी प्रसिद्धिके कारण जो 
इन्द्रियोंके छारा और मनके दारा प्रबंतमान बुद्धि है उस्ते मर्यादार्में लाकर 
जिसने मतिज्ञान तत्त्को आत्मसन्मुख किया है ऐसा, तथा नानाप्रकारके 
पक्षोके अवलम्बनसे होने वाले अनेक विकल्पोंके छारा आकुलताको उत्पन्न 
करनेवाली श्रुतज्ञान की बुद्धियोंको भी मर्यादा लाकर श्रतज्ञान तरवको भी 
आत्म सन्मुख करता हुआ अत्यन्त विकल्प रहित होकर तत्काल परमात्मा 
रूप समयसारका जब आत्मा अनुभव करता है उस समय ही आत्मा 
सम्यकतया दिखाई देता है ( अर्थात्‌ श्रद्धा की जाती है ) और मालूम होता 
है इसलिये समयसार ही सम्यग्द्शन और सम्यरक्षान है |? 

[ समयसार गाथा १४४ की टीका ] 


अब यहॉ पर इसका स्पष्टीकरण किया जाता है । 


श्रुतज्ञान किसे कहना चाहिये १ 
धप्रथम अ्रतज्ञानके अचलम्बनते ज्ञान स्वभावी आत्माका निशेय 
करना? कहा है । श्रवज्ञान किसे कद्दना चाहिये ? सर्वेक्ष भगवानके द्वारा 
कहा गया श्रतज्ञान अस्ति नास्तिके छारा वस्तु स्वरूप सिद्ध करता है | अने- 
कान्त स्वरूप वस्तुको (स्व अपेक्षासे है और पर अपेक्षाले नहीं है! इसप्रकार 


जो स्वतंत्र सिद्ध करता है वद्द श्रुतज्ञान है । 


बाह्मत्याग श्रृ तज्ञानका लक्षण नहीं है 

परवस्तुकोी छोड़नेके लिये कहे अथवा परके ऊपरके रायको कम 
करनेके लिये कद्दे इसअकार भगवानके द्वारा कद्ठा गया अतपन्लानका लचर 
नहीं है। एक वस्तु अपनी अपेक्तासे हैं और यह बस्पु अनन्त पर दृव्यात 
प्रथक है इसप्रकार अस्ति नास्तिरूप परस्पर विरूद्ध दो शक्तियोकों अक्राशित 
करके जो चस्तुस्वरूपको चतलाता है वद्द अनेकान्त है और बद्दी शुतशानता 
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लक्षण है । वस्तु स्व अपेक्षा से हे और परापेक्षा से नहीं है, इससे वस्तुको 
स्वतः सिद्ध-भ्‌ वरूपमें सिद्ध किया है । 
श्र्‌ तज्ञानका वास्तविक लक्षण---अनेकान्त 
एक वस्तुमें पहै?ः! और नही है? ऐसी पररपर विरुद्ध दो शक्तियाँ 
भिन्न भिन्न अपेक्षास्ते प्रकाश कर वस्तुका परसे भिन्न स्वरूप बताती है, यही 
श्रुतज्ञान भगवानके द्वारा कह्ठा गया शास्त्र है। इसप्रकार आत्मा सर्व पर 
द्रव्योसे थक चस्तु द्धे इसप्रकार पहले श्र॒तज्ञानसे निम्चय करना चाहिये । 
अनन्त पर वस्तुओंसे यह आत्मा भिन्न है, इसप्रकार सिद्ध होने 
पर अब अपनी द्रव्य पर्यायमें देखना चाहिये । मेरा त्रिकाल द्वव्य एक 
समसयमात्रकी अवस्था रूप नहीं है. अर्थात्‌ विकार क्षणिक पंर्यायकें रूपमें 
है परन्तु त्रिकाल स्वरूपके रूपमें नहीं है | इसप्रकार विकाररदिंत स्वभावकी 
सिद्धि भी अनेकान्तसे होती है भगवानके द्वारा कहे गये सत्‌ शास्त्रोंकी महत्ता 
अनेकान्तसे ही है । भगवान ने पर जीवॉकी दया पालन करनेको कहा है 
और अहिंसा बतलाकर कर्मोका वर्णन किया है। यह कहीं भगवानको 
अथवा भगवानके छारा कहे गये शास्त्रको पद्दचाननेका वास्तविक लक्षण 
नहीं है । 
भगवान भी दूसरेका नहीं कर सके 
भगवानने अपना काये परिपूर्ण किया और दूसरेका कुछ भी नदी 
किया क्‍योंकि एक तत्त्व अपने रूपमें द्वे और पररूपमें नहीं है इसलिये वह 
किसी 'अन्यक्रा कुछ नहीं कर सकते | प्रत्येक द्रव्य मिन्न भिन्न स्वतन्त्र है; 
कोई किसीका कुछ नहीं कर सकता, इसप्कार जानना दी भगवानके शास्त्र 
की पढिचान है, यही श्रुतज्ञान है । यद्द तो अभी स्वरूपको सममने वाले 
की पात्रता कही गई है । 
जैनशास्त्रमें कथित प्रभावनाका सच्चा स्वरूप 
कोई परद्रव्यकी अ्भावना नहीं कर सकता परन्तु जैनधम अथौत्‌ 
आत्माका जो वीवराग स्वभाव छै उसकी प्रभावना धर्मी जीव कर सकते 


श्र --# सम्यग्दर्शन 


हैं आत्माको जाने बिना आत्माके स्वभावकी बृद्धिरूप प्रभावना किस प्रकार 
करे ९ असावना करनेका जो विकल्प उठता है वह भी परके कारण नहीं, 
क्योंकि दूसरेके लिये छुछ भी अपनेमें छोता है यह कद्दना जैनशासनकी 
सर्योदामे नहीं है| जेनशासन तो वस्तुको स्वतन्त्र स्वाधीन परिपूर्ण स्थापित 


करता है । 
भगवानने परजीवकी दयाका पालन करना नहीं कहा 

भगवानने अन्य जीवोंकी दयाकी स्थापना की है यह वात गलत है. 
यह जीव परजीवकी क्रिया कर हो नहीं सकता तो फिर भगवान उंसे बचाने 
पक नो वा वयिक पदचान कर अपने लिये क्‍यों कहेंगे भ्ररवानने तो आत्म र्वभावकों पहदचार्नकर अपजे 
आत्माका निर्णय किये चिना कोई क्या करेगा । भ्रगवानके शरुतज्ञानमें तो 
यह कहा है कि तू अपनेसे परिपूर्ं वस्तु द्वै प्रत्येक तत्त्व अपेने आपदी 
स्वतंत्र है । किसी तच्वको दूसरे तत्त्चका आश्रय नहीं है। इसप्रकार वस्तुके 
स्वरूपको प्रथक्‌ रखना सो अहिसा है । और एक दूसरेका कुछ कर सकता 
है, इस प्रकार वस्तुको पराधीन सानना सो हिंसा है । 


आनंद प्रगट करने की भावना वाला क्या करे १ 

जगतके जीवोंको सुख चाहिये है खुख कहो या धर्म कहो धर्म 
करना है इसलिये आत्मशांति चाहिये है । अच्छा करना है. किन्तु अच्छा 
कहाँ करना है ? आत्माकी अवस्थामें ठुःखका नाश करके वीत्राय आनन्द 
प्रगट करना है | यह आनन्द ऐसा चाहिये कि जो स्वाघीन दो जिसके 
लिये परका अवलंवन न हो ऐसा आनन्द अगट करनेकी जिसकी यथार्थ 
भावना हो वद्द जिज्ञास कहलाता है। अपना पूर्खखानन्‍्द अ्यद करनेकी 
भावना वाला जिल्ञासु पदले यद देखे कि ऐसा पूर्णानन्द किसे प्रगट छुआ | 
निजको अभी चैसा आनन्द म्गट नहीं हुआ क्‍योंकि यदि अपनूेको चैसा 
आनन्द प्रगट हो तो प्रगट करनेंकी उसे भावना न द्वो । तात्पये यद्द हैँ कि 
अभी निजको चैसा आनन्द प्रगट नहीं हुआ किन्तु अपनेसे जैसी भावना 
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है वैसा आनन्द अन्य किसीको प्रगट हो चुका है और जिन्हें वैसा आनन्द 
प्रगट हुआ है उन्तके निमित्तसे स्वयं वह आनन्द प्रगट करनेका यथाथे सा 
जाने । अथोंत्‌ इसमें सच्चे निमित्तोंकी पहचान भी आगई जबतक इतना 
करता है तबतक अभी जिज्ञासु है #“< पड 


अपनी अवस्थामें अधर्म-अशांति है उछ्ते दूर करके धर्म-शांति 
प्रगट करना दै वह शांति अपने आधार पर और परिपूर्ण होनी चाहिये । 
जिसे ऐसी जिज्ञासा हो वह पहले यह निम्चय करे कि मैं एक आत्मा 
अपना परिपूरों सुख प्रगट करना चाहता हूँ तो वैसा परिपूर्ण सुख किसीके 
प्रगट हुआ छोना चाहिये । यदि परिपूरं सुख-आनन्‍्द प्रगट न हो तो दुःखी 
कहलायगा । जिसे परिपूर्ण और स्वाधीन आनन्द भ्रगट हुआ है वही 
सम्पूर्ण सुखी है । ऐसे सववेज्ञ दी हैं । इस प्रकार जिज्ञासु अपने ज्ञानमें 
सर्वेजक्षका निर्णुय करता है परके करने धरनेकी बात तो है ६ी नहीं। जब 
वह परसे किंचित्‌ प्थक्‌ हुआ छू तब तो आत्माकी जिज्ञासा हुई है। यह 
तो परसे अलग द्ोकर अब जिसको अपना छ्वित करनेकी तीत्र आकांत्ता 
जागृत हुई छे ऐसे जिज्ञासु जीवकी यद्द बात है। पर द्रज्यके श्रति जो खुख 
बुद्धि है और जो रुचि है उसे दूर कर देना सो पात्रता है तथा स्वभावकी 
रुचि और पहचानका होना सो पात्रताका फल है । ४ 

दुःखका मूल भूल है जिसने अपनी भूलसे दुःख उत्पन्न “क्रेया है 
यदि बह अपनी भूलको दूर करदे तो उसका दुःख दूर द्वो जाय। अन्य 
किसीने वह भूल नदी कराई है इसलिये दूसरा कोई अपना दुःख दूर करने _ 
में समर्थ नहीं है । न्श् 


श्रुतज्ञानका अवलंबन ही प्रथम क्रिया है 


जो आत्मकल्याण करनेके लिये तेयार हुआ दे ऐसे जिज्ञासुको 
पदले क्‍या करना चाहिये ? सो बताया जाता है | आत्म कल्याण अपने आप 
नहीं दो जाता किन्तु अपने ज्ञानमें रुचि आर पुरुषार्थते आत्म कल्याण 


दोता है । अपना कल्याण करनेके लिये जिनके पूर्ण कल्याण प्रगट हुआ है 
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वे कौन हैं ९ वे क्या कहते हैं ? उनने पहले-क्या किया था ? इसका अपने 
ज्ञानमें निणेय करना होगा अथौत्‌ सर्वेक्षके स्वरूपको जासकर उनके द्वारा 
कहे गये श्रुतज्ञानके अवलंचनसे अपने आत्माका निर्णय करना चाहिये, 
यही प्रथम कत्तेंग्य है । किसी परके अवलंबनसे धर्म श्रगट नहीं होता तथापि 
जब स्वयं अपने पुरुषा्थे ते समकता है तव सामने निमित्तके रूपमें सच्चे 
देव और गुरु ही होते हैं । ॥ 

इसप्रकार पहला निणुय यद्दी हुआ कि कोई पूर्ण पुरुष सम्पूरो 
सुखी है और सम्पूरणे ज्ञाता है वही घुरुष पूर्यंसुखका पूर्ण सत्यसार्ग कह 
सकता है । इसे स्वयं समफकर अपने पूर्ण सुखको प्रगट किया जा सकता 
है और जब स्वयं सममता है तब सच्चे देव शासत्र गुरु ढी निमित होते हैं। 
जिसे स्त्री पुत्र पैसा इत्यादिकी अर्थात्‌ संसारके निमित्तोंकी ठीघत्र रुचि होगी 
उते धर्मके त्तिसित्तों-देव, शास्त्र; शुरुके प्रति रुचि नहीं छोगी अर्थोत्त्‌ उसके 
श्रतज्ञानका अवलंबन नहीं होगा और श्रुतज्ञानके अवलंबनके बिना आत्ना 
का निर्णय नहीं होता क्‍योंकि आत्माके निर्णयर्में सत्‌ निमिच ही होते है परन्ठु 
कुगुरु, कुद्ेव, कुशास्त्र आत्मांके निर्णयर्स निमित्तरूप नहीं हो सकते । जो 
कुदेचादिको मानता है उसके आत्म निरय हो ही नहीं सकता | 


नि जिज्ञासु यह तो सानता ही नहीं है कि दूसरेकी सेवा करनेसे धर्म 
होवा है किन्तु वह्द यथा घर कैसे होता है इसके लिये पहले पूर्रा ज्ञानी 
भगवान और उनके दारा कहें गये शास्त्रके अवलंबनसे जान _स्वभावी 
अआत्माका निणुय करनेके लिये डल्यमी होता. करनेके लिये उद्यमी है । जगत्‌ घर्मकी कलाकों दी 
नहीं समझे पाया यदि घर्मकी एक ही कलाको सीख ले तो उसे मोक्ष हुये 





बिना न रहे । ह 
जिज्ञास-जीव पहले सुदेवादिका और कुद्ेवादिका निर्णय करके 
कुदेवादिको छोड़ता है और उसे सच्चे देच, गसुरुकी ऐसी लगन लगी द्दै 
कि उसका यही ससमतनेकी ओर लक्तय है कि सत्‌ पुरुष क्‍या कद्ठते है । 
इसलिये अशुमसे तो वह इँट दी यया है | यदि सांसारिक रुचिसे अलग न 
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दो तो भश्रुतके' अवलम्बनमें टिक नहीं सकता.। 

धर्म' कहाँ है और वह केसे होता है १ 

बहुतसे जिज्ञासुओं के यही प्रश्न उठता है कि धर्मके लिये पहले 

क्या करना चाहिये | पर्वेत पर चढ़ा जाय, सेवा पूजा की जाय, गुरुकी 
भक्ति करके उनकी कृपा प्राप्त की जाय अथवा दान किया जाय ९ इसके 
उत्तरमें कहते हैं कि इसमें कहीं भी आत्माका धर्म नही है, धर्म_तो अपना. 
स्वभाव है धर्म पराधीन नहीं है किसीके अवलम्बनसे धर्म नहीं दोता धर्म 
किसी ऊ देनेसे नहीं मिलता वा पिवानसे ही पर दी पहिचानसे ही धर्म होता है। 
जिसे अपना पूरणौनन्द चाहिये है उस पूजा आननन्‍्दका स्वरूप” क्या है नव 
किसे प्रगट हुआ है यह निश्चय करना चाहिये | जो आनन्द में चाहता हैँ 
उसे पूर्ण अबाधित चाहता हूं | अर्थात्‌ कोई आत्मा बैसी पूर्णोनन्द्‌ दुशाको 
प्राप्त हुये हैं और उन्हें पूर्णानन्ददशाम्में ज्ञान भी पूर्ण दी है क्योंकि, यदि पुर 
>ज्ञान न हो तो रागद्वेष रहे और रागठ्ेष रहे तो दुःख रहे |--जद्दों दुःख 
होता है वहा पुर्णानन्द नहीं दो सकता इसलिये जिन्हे पूर्णोनन्‍्द्‌ अ्रगट हुआ 
है ऐसे सर्वेज्ष भगवान हैं उच्तका और वे क्या है. इसका जिज्ञासुको निर्णय 
करना चाहिये । इसलिये कहा है किं--पहले श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे 
आत्माका निशुय करना चाहिये इसमें उपादान निमित्तकी संधि विद्यमान 
है | ज्ञानी कौन है ९ सत्‌ बात कौन कहता है ? यद्द सब निश्चय करनेके 
लिये निव्वत्ति लेनी चाहिये | यदि स्त्री, कुद्धुन्ब, लक्ष्मीका प्रेम और संसारकी 
रुचिमें कमी न द्वो तो सत्‌ समागसंके लिये निदृत्ति नहीं ली जा सकती। 
जद्दों श्र॒क्रा अवलम्बन लेनेकी जात कही गई है वहां तीज्र अशुभभावके 
त्यागकी बात अपने आप आगई और सच्चे निमित्तोंकी पद्दिचान करनेकी 
बात भी आगई है । 


सुखका उपाय ज्ञान और सत्समागम है 


तुमे सुख चाहिये है न ९ यदि सचमुचमे तुम्के सुख चाहिये दो तो 
प्ले यद् निशेय कर और यह ज्ञान कर कि सुख कहों दै. और वद्द केसे 
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प्रगढ द्ोता दै १ सुख कहों है और केसे प्रगट होता है इसका ज्ञान हुये बिना 
अयत्न करते करते सूख जाय तो भी सुख नहीं मिलता-घर्म नहीं होता। 
सर्वेज्ष भगवानके छारा कहे गये श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे यह निर्णय होता 
है । ओर यह निणेय करना ही अथम धर्म है जिते धर्म श्राप्त करना द्वो 
वह घर्मीको पहचानकर वे क्या कद्दते हैं इसका निणेय करनेके लिये सत्स- 
सागम करे | सत्ससागमसे जिले श्रुतज्ञानका अवलम्बन हुआ कि अहो। 
पूर्ण आत्म वस्तु उत्क्ष्ट महिमाचान्‌ दै ऐसा परम स्वरूप मेंने अनन्तकालमें 
कभी सुना भी नहीं था| ऐसा होने पर उसके स्वरूपकी रुचि जाग्रत होती 
है और सत्समायमका रंग लग जाता कै इसलिये उसे कुद्ेेवादि अथवा 
संसारके प्रति रुचि नहीं होती । 


यदि बस्तुको पहचाने तो प्रेम जागृत हो और उस ओर पुरुपाथे 


ऊुके । आत्मा अनादिसे स्वभावको आल कर परआबरूपी परदेशर्में चक्कर अनादिसे स्वभावको चक्कर 


लगाता है, स्वरूपसे बाहर संसारमें परिभ्रमण करते करते परम पिता 
सर्वज्ञ परमात्मा और परम द्वितकारी श्री परम गुरु मिले और वे सुनाते हें 
कि पूर्ण दवित कैसे दो सकता है और आत्माक्रे स्वरूपकी पहचान कराते हैं 
तच अपने स्वरूपको सुनकर किस धर्मीको उल्लास न आयगा, आता ही है। 
आत्मस्वभावकी बातको सुनकर जिज्ञासु जीवोंके मद्दिमा जाग्रत होती द्दो 
है । अद्दो ! अनन्त कालसे यद्द अपूर्वा जान न हुआ, स्परूपसे वाहर परभाव 
में परिभ्रमण करके अनन्त काल तक चइया हुःख उठाया। यदि पहले यद 
अपूर्व ज्ञान प्राप्त किया होता तो यद्द छुख न द्वोता इसप्रकार स्व॒रूपकी 
आकांक्षा जाग्रत करे रुचि उत्पन्न करे और इस मद्दिमाको यथार्थतया रटते 
हुये स्वरूपका निर्णय करे । इसप्रकार जिसे घर्म करके सुख्बी दोना दो उसे 
पहले श्रुतज्ञानका अबलम्बन लेकर आत्माका निर्णय करना चादिये। भरगा- 

वानकी श्रुतज्ञानरूपी डोरीको चउढ्तासे पकड़ कर उसके अयचलम्बनसे स्घद्प 

में पहुँचा जा सकता है । श्रुतज्ञानके अवलम्बनका अर्ये है सच्चे अतः सच्चे अतश्ानउः$- 


रुचिका दोना और अन्य छुछुत होना और अन्य कुश्॒तलानेमें रुचिका न होना! जिसकी संसार 
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सम्बन्धी बातोंकी तीजत्र रुचि दूर हो गई है और श्रुतज्ञानमेँ तीज रुचि जम 


गई है और जो श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे ज्ञान स्वभावी आत्माका निर्णय 
क्रनेके लिये तैयार हुआ है उसे अल्पकालमें ही आत्मभान हो जायगा। 


जिसके हृदयसें संसार सम्बन्धी तीजत्र र॑ग जमा है उसके परम शांत स्वभाव- 
की बातको समभमनेकी पात्रता जाग्रत नहीं हो सकती। जहाँ जो श्र॒तका 
अवलम्बन शब्द्‌ रखा है वह अवलम्बन तो स्वभावके लक्ष्य है, वापिस न 
होनेंके लक्ष्यसे है । समयसारजीसें अश्रतिहददत शेलीसे बात है । ज्ञान स्वभावी 


धआत्माका निरुय करनेके लिये जिसने श्रुतका अवलम्बन लिया है वह आत्म अतका अवलम्बन लिया है. वह आर वह आत्म 


स्वभाव का निशेय करता ही दै। वापिस होने की बात ही समयसारमें 
नहीं है । 

संसारकी रुचिको कम करके आदत्माका निर्णय करनेके लक्ष्य से 
जो यहॉ तक आया है उसे श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे निर्णय अवश्य होगा। 
निणेय न हो यह हो ही नहीं सकता | साहूकारके बद्दी खातेमे दिवालेकी 
बात ही नही होती इसी प्रकार यहाँ दीघे संसारकी बात दी नहीं है। यहाँ 
तो एक दो भ्रम अल्पकालमे ही मोक्ष जानेवाले जीवोंकी बात दैै । सभी 
बातोंकी दॉ दॉ कटा करे और अपने ज्ञानमें एकभी बातका निर्णय न करे 
ऐसे “ध्वज पुच्छल” जीवोंकी जगत यहा नहीं है | यद्दों तो सुद्दागा जैसी स्पष्ट 
बात है | जो अनन्त संसारका अत लानेके लिये पूर्ण स्वभावके लक्ष्यसे 
प्रारम्भ करनेको निकले हैं ऐसे जीवॉका किया हुआ प्रारम्भ वापिस नहीं 
होता, ऐसे लोगोंकी दी यदाँ बात है | यद्द तो अप्रतिहत सार्ग है, पूर्णताके 
लक्ष्यसे किया गया प्रारम्भ वापिस नहीं द्ोता। पूर्णोताके लक्ष्यसे पूराता 
होती ही है । 
रुचि की रटन 


यद्दों पर एक छी चातको अदल बदल कर बारम्बार कहा है। 
इसलिये रुचिवान्‌ जीव उकलाता नहीं है। नाटक की रुचिवाला आदमी 
जलाठक सें पवशमोर? कहे भी अपनी रुचिकी वस्तुको बारम्बार देखता है। 
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इसीग्रकार जिन भव्य जीवॉको आत्मा की रुचि हो गई है और जो आत्मा 
का भला करने के लिये निकले हैं वे बारम्बार रुचिपूर्वक प्रति समय-खाते 
पीते, चलते सोते, बैठते बोलते, और विचार करते हुए निरंतर श्रतका ही 
अवलम्बन स्वभावके लक्ष्यसे करते हैं| उसमें कोई काल अथवा ज्षेत्रकी 
मर्थोंदा नहीं करता । उन्हें श्रुतज्ञानकी रुचि और जिज्ञासा ऐसी जम गई 
है कि वह कभी भी दूर नहीं होती । अमुक समय तक अवलस्बन करके 
फिर उसे छोड़ देनेकी बात नहीं है परन्तु श्ववज्ञानके अवलम्बनसे आत्माका 
निणेय करने को कहा गया है। ग कहा गया है। जिघे सच्चे तस्त्वकी रुचि है वह अन्य 
समस्त कार्योंकी प्रीतिको गौण कर देता है। 


अश्न---तब क्या सत्‌की प्रीति होने पर खाना पीना और धन्धा 
व्यापार इत्यादि सब छोड़ देना चाहिये ? क्या श्र॒तज्ञानकों सुनते ही रहना 
चाहिये और फिर उसे सुनकर किया क्‍या जाय ९ 

उचर---सत्‌ की प्रीति होने पर तत्काल खाना पीना इत्यादि सब 
छूट दी जाता दो सो बात नहीं है किन्तु उस ओर से रुचि अवश्य दी कम 
हो जाती है | परमे से सुखबुद्धि उठ जाय और सर्वत्र एक आत्मा हो आगे 
हो तो निरन्तर आत्माकी दी चाह रचतः होगी, मात्र श्रतज्ञानको सुनने ही 
रहना चाहिये ऐसा नहीं कहा किन्तु श्रुत॒ज्लानके द्वारा आत्माका निणेय 
करना चाहिये ) श्रतके अचलम्बन की घुनि लगने पर देव, गुरु, शास्त्र, धम, 
निश्चय व्यवहार इत्यादि अनेक पहलुओंकी वातें आती हैं उन सब पहलुनं 
को जानकर एक ज्ञानस्वभावी आत्माका निम्चय करना चाहिये इसम 
भगवान कैसे है, उनके शास्त्र कैसे है और थे क्या कदते दें ? इन सबता 
अवलम्बन यह निणेय कराता है कि तू ज्ञान है, आत्मा शानस्वसूप ही ह न है, आत्मा झानस्वरूप दी 
पु ज्ञानके सिवाय दूसरा कुछ नहीं कर सकता। 

इसमे यद्द बताया गया है कि देव शास्त्र शुरु कैसे दोते है और 
उन देव शास्त्र गुरुको पहचान कर उनका आअवलम्वन लेने वाला स्वयं क्‍या 
समझा दोता है। कु शान स्पभाबी जासना है वैप मापन सा 


भगवान श्री कुन्द्कुस्दू-कद्दान जैन शाख्रसालां श्र 


किसी परका कुछ करना अथवा पुणय पापके भाव करना तेरा स्वरूप नहीं 
है । यह सब जो बतलाते हों वे सच्चे देव शास्त्र गुरु हैं और इसप्रकार जो 
सममता है वही देव शास्त्र गुरुके अवलम्बन से श्रतज्ञानको समझा है किन्तु 
जिस रागसे घर्मकोी मनवाते हों और शरीराश्ित क्रिया आत्मा करता है. 
यह मनवातरेे हों तथा जो यह कहते हों कि जड़ कमे आत्माको परेशान करते 
हों वे सच्चे देव, शास्त्र, गुरु नहीं हो सकते । 


जो शरीरादि सर्वे परसे भिन्न ज्ञान स्वभावी अआत्माका स्वरूप 
बताते हों और यद्द बताते द्वों कि पुणय-पापका कतेंव्य आत्माका नहीं है 
यही सच्चा शास्त्र है; वद्दी सच्चे देव हैं और वह्दी सच्चे गुरु हैं । जो पुण्यसे 
घर्म बतलाते हैं और जो यह बतलाते है कि शरीरकी क्रियाका कर्ता आत्मा 
है तथा जो रागसे धर्म होना बतलाते हैं वे सब छकुगुरु, कुदेव, और कुशास्त्र 
हैं क्योंकि वे यथावत्‌ वस्तु स्वरूपके ज्ञाता नहीं हैं और वे विपरीत स्वरूप 
ही बतलाते हैं । जो वस्तु स्वरूप जैसा है वैसा न बताये और किचित्‌ मात्र 
भी विरुद्ध बताये, वह सच्चा देव, सच्चा शास्त्र, या सच्चा गुरु नहीं हो सकता | 


श्रुतज्ञानके अवलम्बनका फल-आत्मानुभव है 


मैं आत्मा तो ज्ञायक हूँ, पुणय पापकी जृत्तियां मेरी ज्ञेय हैं, थे मेरे 
ज्ञानसे सिन्न हैं | इसप्रकार पहले विकल्पके द्वारा देव, गुरु, शास्त्रके अवलं- 
बनसे यथार्थ निणेय करता है, ज्ञान स्वभावका अन्लुभव होनेसे पहलेकी 
यद्द बात है । जिसने स्वभावके लक्ष्यसे श्रुत अवलम्बन लिया है वह अल्प 
कालमे दी आत्मातुभव अवश्य करेगा । पहले विकल्पमें यह निः्चय किया.” 
कि मैं परसे भिन्न हूँ, पुण्य पाप भी मेरा स्व॒रूप नहीं है मेरे शुद्ध स्वभावके 
अतिरिक्त देव, गुरु) शास्त्रका भी अवलन्बन परमाथेत. नहीं है. देव, गुरु, शास्त्रका भी अवलम्बन परमार्थत. नहीं है । मैं तो स्वा- 
घीन ज्ञान स्वभात्र वाला हूँ इसप्रकार जिसने निणेय किया उसे अनुभव हुये 
बिना कदापि नहीं रह सकता । यहाँ आरम्भ्रद्दी ऐसे बलपू्चेक किया है कि 
पीछे हृटनेकी वात ही नहीं है । 


श्र्द्‌ ---# सम्यब्दशीन 


पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है, मैं ज्ञायक हूँ, इसप्रकार जिसने निर्णय 
पूरक स्वीकार किया है अर्थात्‌ उसका परिणमन पुण्य-पापकी ओरसे हटकर 
ज्ञायक स्वभावकी ओर यया है, उसके पुण्य पापके श्रति आदर नहीं रहा, 
इसलिये वह अल्प कालम ही पुण्य पाप रहित स्वभावका निर्णय करके और 
उसकी स्थिरता करके वीतराग होकर पूर्णों हो जायगां। यहाँ पूर्यंकी ही वात 
है। आरम्भ और पूर्णाताके बीच कोई भेद रखा ही नहीं है । जो आरम हुआ 
है वह पूराताको लक्ष्यमें लेकर दी हुआ है। झुनानेवाले और सुनने बाले 
दोनोंकी पूरुता ही है । जो पूर्ण स्वभावकी वात करते हैं वे देव, शास्त्र, गुरु 
तो पवित्र हो है, उनके-अवलम्बनसे जिनने स्वीकार किया है वे भी पूर्ण 
पवित्र हुए विना कदापि नहीं रह सकते | पूर्यकों स्वीकार करके आया है वो 
पूर्ण अवश्य होगा, इसप्रकार उपादान निमिन्ष की संधि साथ ही साथ है | 


६४ हज 
सम्यन्दशन होने से पूचें--- 

आदव्मानन्दको प्रगट करनेकी पात्रताका स्वरूप कद्दा जाता है। ठुमे 
धर्म करना है न, तो तू अपनेको पहिचान | सर्वे श्रथम सच्चा निर्णय करनेकी 
वात है । अरे | तू है कोच, क्या क्षणिक्र पुण्य पापका करने वाला नू हो हैः 


नहीं नहीं । तू तो ज्ञानका कर्ता ज्ञानस्वसातरी है लो ज्ञानका कर्ता ज्ञानस्वभातरी है। परका अहख्य करने वाला 
[६ फत निर्णय कण 


अथवा छोड़ने वाला नहीं है, _त्‌ दो मात्र जाता दी है दो मात्र लाता ही है । ऐसा निणंय हो 


घर्मके प्रथम प्रारस्स ( सम्यग्दशेन ) का उपाय दै। प्रारम्भमें अर्थात्‌ सस्य- 
वशेन होनेसे पूर्च ऐसा निणेय न करे तो वह पाज्तामें दी नहीं दै । मेरा 
सद्दज स्वभाव जानना है इसप्रकार श्रुककके अवलस्बनसे जो निर्णय करता है... श्रवके अवलबम्वनले जो निर्णय करता 
<चह पात्र जीच द्वै। जिसे पात्रता अ्रगट होगई उसे अंत्तरंग अचुभव अवश्य 
होगा। सस्‍्यग्दर्शन होनेसे पूरे जिनासु जीव) घर्म सनन्‍्मुख हुआ जीच) 
सत्ससमागमको प्राप्त हुआ जीव श्र॒तज्ञानके अचलम्वनसे ज्ञान स्वभात्री 


आत्माका निर्णय करता है ह्ढै। 
मैं ज्ञान स्वभावी जाननेवाला हूँ । कहीं भा रागद्वेप करके ले चमें श्टक 
हक रस ७] 
जाना मेरा स्वभाव नहीं है । चाहे जो दो, मैं तो सात्र उसका जाता हैं, मेय 


_भंगवान श्री कन्दकेन्‍्द-कहान जैन शाख्रमाला १२७ 
ज्ञाता स्वभाव परका कुछ करनेवाला नहीं है जैसे मैं ज्ञानस्व॒भावी हैँ वैसे दी 
जगतके सब आत्मा ज्ञान स्वभावी हैं, वे स्वयं अपने ज्ञान स्वभावका 
निर्णय भूले हैं इसलिये ढुःखी हैं । यदि वे स्वयं निशेय करें तो उनका दुःख 
दूर हो । मैं किसीके बदलनेमें, समर्थ नहीं हूँ; मैं पर जीवोंके दुःखोंको दूर 
नहीं कर सकता । क्योंकि दुःख उनने अपनी भूलसे किया है, इसलिये वे 
यदि अपनी भूलको दूर करें तो उनका दुःख दूर हो सकता है । ज्ञानका 
स्वभाव किसी परके लक्ष्यसे अटकना नहीं है। 

पहले जो श्र तज्ञानका अवलम्बन बताया है उसमें पात्रता आ चुकी 
है अर्थात्‌ श्र॒त॒क्के अवलम्बनसे आत्माका अव्यक्त निणेय दो चुका है । तत्प- 
ख्वात्‌ प्रगट अनुभव केसे होता है ? यह 'अब कहते हैं । 


सस्यर्द्शनसे पूर्व श्र्‌ तज्ञानरफे अवलम्बनके बलसे आत्माके ज्ञान 
स्वभावक्रीा अव्यक्त रूपमे लक्ष्यमें लिया है। अब अपअ्रगटरूपमें 
लक्ष्यमें लेते हैं, अनुभव करते हैं, आत्मसाक्षात्कार अर्थात्‌ सम्य- 
ग्दशेन करते हैं सो केसे ? उसकी बात यहा कहते हैं । पश्चात्‌ आत्माकी 
प्रगट प्रसिद्धिके लिये पर पराथेकी प्रसिद्धिका कारण जो इन्द्रिय और 
मनऊे छाय प्रवर्तेमान बुद्धियाँ हैं उनको मर्यादामें लेकर जिसने _सति बुद्धियाँ हैं उनको मर्यादामें लेकर जिसने _ सति- 
ज्ञान तत्त्वको आस्मसन्मुख किया है ऐसा अप्रगटरूप निर्णय हुआ था, वह्द 
अब प्रगठरूप कायको_ लाता है जो निणेय किया था उसका फल प्रगट 
होता है। 
यदहदू निएाय. जगतके सभी आत्मा कर सकते हैं । 
सभी आत्मा परिपूरो भ्रगवान ही हैं, इसलिये सब अपने 
ज्ञान स्वभावका निणुय कर सकनेमें समर्थ है। जो आत्माका कुछ करना 
पादहता दे उसके वद्द हो सकता है। किन्तु अनादि कालसे अपनी परवाह 
नहीं की। दे भाई | तू कौनसी वस्तु है यद्द जाने बिना तू क्‍या करेया ९ 
पहले इस ज्ञान स्वभावी आत्माका निणुंय करना 'चाहिये। यह निर्णय होने 
पर अव्यक्त रूपमें आत्माका लक्ष्य छुआ फिर परके लक्ष्य और विकल्पसे 


८ 
श्र , “ सम्यग्दृशंत 


हटकर स्वका लक्ष्य प्रगटरूपुर्में, अनुभवरूपमें कैसे करना चाहिये? सो 


बताते हैं | 
आत्माकी प्रगढ प्रसिड्धिके लिये इन्द्रिय और मच्खे- जो. प्रगट प्रसिद्धिके लिये इन्द्रिय 2। पस्ललक्ष्य... 


»हीता है उले बदलकर सतिज्ञानको स्व है उस्ते बदलकर मतिज्ञानको स्व" बसे एकाञ करते हुये आत्माका लक्ष्य एकाम्म करते हुये आर 
होता है अथोत्‌ आत्माकी प्रगठ रूपमें असिद्धि होती रूपमें भर सी है। आत्माका प्रगह 


रूपसे अनुभव होना ही सम्यग्दशैन है और सम्यर्द्शन ही घर्म है । 
घमके लिये पहले क्‍या करना चाहिये ? 

यह कतों कर्म अधिकारकी अन्तिम गाथा है, इस ' गाथामें जिज्ञासु 
को मार्ग बताया है। लोक कहते हैं कि -आत्माके -सम्बन्धर्में कुछ सममरमें 
न आये तो पुण्यके शुमभाव करना चादिये या नहीं ९ 

उत्तर--पहले स्वभावकों समझना ही धर्म है धर्मके छारा दी 
संसारका अंत है; शुभभावसे घम्म नहीं होता और घर्मके बिना संसारका 
अन्त नहीं होता-। घर्म-तो अपना स्वभाव है, इसलिये पहले स्वभावकी 
सममभना- चाहिये । 

प्रश्न---स्वभाव ससमरमे न आये तो क्या करना चाहिये ९ सममभने 
में-देर लगे और एकांधघं भव हो तो क्या अंश्ुभंगाव करके मर जाय ? 

कर उत्तर--पहले तो यद्द दो दी नहीं सकता कि यह बात सममम न 

आये | ससमनेमें घिलम्ब हो तो वहों सममतनेके लक्ष्यसे अझुभभावको दूर 
करके शुभभाव करनेसे इनकार नहीं है, परन्तु यद्द जान लेना चाहिये कि 
शुभभावसे घर्म नहीं होता | जबतक किसी भी जड़ वस्तुकी क्रिया और 
रागकी क्रियाको जीव अपनी मानता है तबतक वह यथार्थ सममके 
सार्गपर नहीं है । ६ 
सुखका मार्ग सची समझ और विकारका फल जड़ है । 

यदि आत्माकी सच्ची रुचि हो तो सममका मार्ग लिये बिना न 


रहें | सत्य चाहिये दो, सुख चाहिये हो तो यही सार्ग है। सममरनेंमें भले 
विलम्ब दो जाय किन्तु मार्ग तो सच्ची सममकका हीं लेना चाहिये न! 
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सच्ची ससभका सार्ग प्रहण करे तो सत्य सममकमें आये बिना -न रहे। 
यदि ऐसे सनुष्य शरीरसे और सत्ससागमके योगसे भी सत्य समझे न 
ध्याये लो फिर सत्यका ऐसा सुयोग नदीं मिलता । जिसे यद्द खबर नहीं है 
कि मैं कौन हूँ और यद्दीं स्वरूप को भूल कर जाता है वदद जहाँ जायेगा 
वहाँ क्‍या करेगा ? शांति कद्दों से लायेगा ९? आत्माकी प्रतीतिक्रे- बिना 
कदाचित शुभ भाव किये हों तो भी उस शुभका फल जड़मे जाता है। 
आत्मामें पुणयका फल नद्दीं आता। जिसने आत्माकी परवाद्द नहीं की 
और यहीं से जो मूढ़ दहोगया है उसने यदि शुभभाव किया भी तो रजकणों 
का बन्ध-हुआ और उन रजकणोंके फलमें भी उस रजकणणोंका दी संयोग 
सिलेगा । रजकरणोंका संयोग मिला तो उसमें आत्माके लिये क्‍या है? , 
आत्माकी शांति तो आत्मामें है किन्तु उसकी परवाह तो की नहीं । 


असाध्य कौन हैं और छुद्धात्मा कौन हैं ? 


यहीं पर जड़का लक्ष्य करके जड़ जैसा दोगया है, मरनेसे पूते 
दी अपने को भूलकर संयोग दृष्टिसे मरता है असाध्यभावले वर्तेन करता 
है इसलिये चैतन्य स्वरूपकी प्रतीति नहीं है। वद जीते जी असाध्य दी 
है। भले दी शरीर हिले डुले और बोले, किन्तु यह जड़की क्रिया है उसका 
मालिक हुआ, किन्तु अन्तरंगर्मं साध्य जो ज्ञानस्वरूप द्वै उसकी जिसे खबर 
नहीं है, वद्द असाध्य ( जीवित मुदों ) है। पस्तुका स्वभाव यथार्थतया 
सम्यर्द्शेन पूचेंक जो ज्ञान है उससे न समझे तो जीवको स्वरूपका 
किंचित्‌ सात्र सी लाभ नहीं है। सम्यग्दशेन और ज्ञानसे स्वरूपकी पद्दिचान 
आर निणेय करके जो स्थिर हुआ, उसीको शुद्ध आत्मा? का नाम प्राप्त 
होता है और छुद्ध आत्मा द्वी सम्यग्द्शोन तथा सम्यग्शान है। “मैं शुद्ध हूँ? 
ऐसा विकल्प छूटकर अकेला आत्मानुमव रद्द जाय सो यही सम्यग्दशेन 
ओऔर सम्यग्झञान है, सम्यग्द्शन और सम्यरक्षान कहीं आत्मासे प्थक 
नहीं है । ॥॒ 

जिसे सत्य चाहिये दी ऐसे जिज्ञासु समझदार . जीवको यदि कोई 

१७ 


१६३० कर -# सम्यग्दशन 


अलत्य बताये तो वह असत्यको स्वीकार नहीं कर लेता। जिसे सत्त्वभाव 
चाहिये दो वह स्वभावसे विरुद्ध भावको स्वीकार नहीं करता-उसे अपन्य 
नहीं मानता | वस्तुका स्वरूप शुद्ध है, उसका बराबर निर्णय किया और 
इत्तिके छूट जाने पर जो अमेद शुद्ध अलुभव हुआ वद्दी समयसार है और 
वही घर्से है | ऐसा घ्म केसे हो घर करनेके लिये पहले क्‍या करता 
चाहिये ९ इसके सम्बन्धर्से यद्द कथन चल रहा है । 


धर्मकी रुचिवाले जीव कैसे होते हैं ९ 


घर्मके लिये सर्ब श्रथस श्रुतज्ञानका अवलम्बन लेकर श्रवण-मनन 


"आप अन  निशय करना कण में पक आफ खसाव हूँ ज्ञान स्वभावी आत्माका निश्चय करना कि मैं एक ज्ञान. स्वभाव हैं। 

ज्ञानके अतिरिक्त कुछ भी करने घरनेका स्वभाव नहीं है। इसप्रकार 
सतूको सममनेमें जो ससय जाता है वह भी अनन्तकाल़में कभी नहीं किया 
गया आपूर्ने अभ्यास है। जीवकी सतकी ओर रुचि होती है अर्थात्‌ 
चैराग्य जाग्रत छोता है और समस्त संसारके ओरकी रुचि उड़ जाती है। 
चौरासीके अवतारका त्रास अनुभव होने लगता है कि यह ज्रास कैसा ? 
स्वरूपकी अतीति नहीं होती और अतिक्षण पराश्रय भावमें लगा रद्दना 
पड़ता है; यह भी कोई मसलुष्यका जीवन है! तिय॑च इत्यादिके दुःखोंकी 
तो बात ही क्या, परन्तु इस सानवका भी ऐसा दुःखी जीवन! और यह 
अन्तमे स्वरूपकी ग्रतीतिके बिना असाध्य होकर- मरता है ? इसमप्रकार 
संसार के च्ासका अनुभव द्वोने पर स्वरूपको समझनेकी रुचि द्वोती है। 
वसस्‍्तुको समभनेके लिये जो समय जाता दै बद्द भी ज्ञानकी क्रिया दै सव॒का 


सागे दै। ., 
लिज्ञासओंको पहले ज्ञान स्व॒भावी आत्माका लिखेय करना. 


लिज्ञासओंको_प स्वभावी आत 
मैं एक ज्ञाता हैँ, मेरा स्वरूप ज्ञान है; चद्द जानने वाला दै; पुण्य 


भरे ज्ञानका स्वरूप नहीं है। पुण्य पापके भाव अथवा स्वर 
नरकादि कोई मेरा स्वभाव नहीं है । इसप्रकार श्रुतज्ञानके द्वारा आत्माका 
प्रथम निर्णय करना द्वी प्रथम उपाय है । 
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उपादान निमिच और कांये कारण 
सच्चे श्रतज्ञानके अवलम्बनके बिना और श्रतज्ञानसे ज्ञानस्वभावी 


आत्माका निणेय किये बिना आत्मा अनुभवर्स नहीं आता निणुय किये बिना आत्मा अनुभव नहीं. ध्याता। इसमें आत्मा 
का अजन्लुभव करना सो काये है । आत्माका निणय उपादान कारण है और निणुय उपादान कारण हे आौर 


श्रतका अवल॒स्बन निमित्त है। श्र॒तके अवलम्बनसे ज्ञान स्वभावका जो 
पनिणंय किया उसको फेल उसे निर्णेयके अजुंसार आपचरण '्यथीत्त्‌ अनुभव 
करना है | आत्माका निरणय कारण दे और आत्माका अनुभव कार्य है। 
अर्थात्‌ जो निर्णय करता है उसे अनुभव द्ोता दी है । 


अँतरंग अचुभवका उपाय अर्थात ज्ञानकी क्रिया 


अब आत्माका निणेय करनेके बाद यह बताते हैं कि उसका श्रगट 
अजुभव केसे करना चाहिये। निणेयालसार श्रद्धाका जो आचरण सो 


अनुभव है | अगट अनुभव शांतिका बेदन लानेके लिये अथोत आत्माकी बेदन लानेके लिये  अर्थीत स्माकी 
अगरट प्रसिद्धिके लिये परपदार्थकी प्रस्िद्धिके कारण को छोड़ देना चाहिये । 


मैं ज्ञानानन्द स्वरूपी आत्मा हूँ इसप्रकार प्रथम निमग्चय करनेके बाद आत्माके 
आनन्दका प्रगट उपभोग करनेके लिये ( वेदन-अनुभव करनेके लिये )_ पर 
पदार्थकी भ्सिद्धिके कारण जो इन्द्रिय-ज्मौर सचके दारा पर लक्ष्यमे पबतें- 
मान ज्ञान है उसे अपनी ओर उन्मुख करना चादिये। देव गुरु शास्त्र 


इत्यादि पर पदार्थकी ओरका लक्ष्य तथा मनके अवलस्बनसे प्रवर्तेमान 
बुद्धि अर्थात्‌ मतिज्ञानको ,संकुचित करके-सर्यौदार्मे लाकर झपनी ओर 
ले आना सो अन्तरंग अनुभवका पंथ है, सद्दज शीतल स्वरूप अनाकुल 
स्वभाव की छायामें बेठनेका प्रथम सा है । 

पदले आत्मा ज्ञान स्वभाव है ऐसा बराबर निम्वय करके पश्चात्‌ 
प्रगट अनुभव करनेके लिये परकी ओर झुकते हुये भाव जो मति ओर 
भुतज्ञान हैं उन्हें स्व॒ को ओर एकाम्म करना चाहिये और जो ज्ञान पर्में 
विकल्प करके अटक जाता है उसी ज्ञानको वहाँसे हटाकर स्वभावकी ओर 
लाना चाहिये ।मति और श्रुतज्ञानके जो भाव हैं वे तो ज्ञानमें ही रहते है, 


श्शेश --# सम्यरदशीत 


परन्तु पहले वे परकी ओर ऊुकते थे, परन्तु अच उन्हें आत्मोन्मुख करते हुये 
स्वभाव की ओर लक्त्य होता है। आत्साके स्वभावर्मं एकाप्त छोनेकी यह 


क्रमिक सीढ़ियों है । 


ज्ञानसें भव नहीं 


जिसने मनके अवलम्बनसे अवतैसान ज्ञानको सनसे छुड़ाकर 
अपनी ओर किया है अर्थात्‌ जो सत्तिज्ञान परकी ओर जाता था उसे सर्यौदा 
में लेकर आत्म सन्मुख किया है उसके ज्ञानमें अनन्त संसारका नास्तिभांव 
आर ज्ञान स्वभावका अस्ति साव है । ऐसी समझ ओर ऐसा ज्ञान करनेमें 
अनन्त पुरुषार्थ है | स्वभावमें भव नहीं है इसलिये जिसके स्वभावकी ओर 
का पुरुषार्थ जाग्रत हुआ है उसे सवकी शंका नहीं रहती। जहाँ भवकी 
शंका है वहाँ सचा ज्ञान नहीं है और जहाँ सच्चा ज्ञान है. वहां मवकी शका 
नहीं है, इसप्रकार ज्ञान और भवकी एक दूसरेसें नास्ति है 


पुरुषार्थेक छारा सत्समागमसे मात्र ज्ञान स्वभावी आत्माका 
निर्णय किया; पश्चात्‌ मैं अवन्ध हूँ या वन्ध वाला हूँ, शुद्ध हैं या अशुद्ध हूँ 
तिकाल हूँ या क्षरिणक हूँ इत्यादि जो दुत्तियाँ उठती हैँ उनसें भो असी आत्न 
शांति नहीं है । वे बृत्तियाँ आाकुलचामय आत्म शांतिकी विरोधिनी हैं। नय 
पक्षके अवलम्बनसे होने वाले मन सम्बन्धी अनेक भ्रकारके जो विकल्प हैं 
उन्हें भी मर्यादामें लाकर अथौत्‌ उन विकल्पों को रोकनेके पुरुपा्थके दास 
श्रुतज्ञान को भी आत्मसन्मुख करने पर शुद्धात्मका अजुभव होता दै। 


श्ह 
इसग्रकार सति ओर करना स्यग्दः । 
इन्द्रिय और सनके अवलम्बनसे सतिज्ञान पर लक्यमें प्र्॒त्ति कर रहा या अआअरर ससके अवलम्बनसे सतिज्ञान पर लक्ष्यमे प्रच्त्ति कर रहा या 


डसे तथा सनके अवलम्बनसे अ्तज्ञान अनेक प्रकारके नयपत्षाके विकल्यम तथा सनके अवलम्बनसे अ्रतज्ञान अनेक प्रकारके नयपक्षोंके विकल्प्म 
० व े 

अटक जाता था उसे अर्थात्‌ परावलम्बनसे प्रवर्वभान मतिज्ञान और श्ुत_ 

ज्ञानको_मर्यादामें लाकर--अंतरंग स्वभाव सन्मुख करके उन ज्ञानोंके द्वारा. 


रुक ज्ञान स्वभाव को पकड़कर ( लक््यर्मे लेकर ) को पकड़कर ( लक्ष्यर्मे लेकर ) निर्विकल्प द्वोकर तल्तल 
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लिख से की गुट दोने पाले अडास्यका अमन करना सो. रससे ही प्रगठ छोने वाले शुद्धात्माका अनुभव करना सो _सम्यर्द्शेन 
ओर सम्यस्ज्ञान है । 


इसप्रकार अनुभवर्में आनेवाला शुद्धात्मा कैसा है ९ सो कहते हैं । 


आदि सध्य और अन्तले रहित त्रिकाल एकरूप है उसमें बंध सीक्ष 
हीं है, अनाकुलता रवरूप है । में शुद्ध हूं या अशुद्ध हू ऐसे विकल्पसे होने 
गली आकुलतासे रदित है । लक्ष्यमेंसे पुएय पापका आश्रय छूटकर मात्र 
प्रात्मा ही अनुभवरूप दै, मात्र एक आत्मार्में पुण्य-पापके कोई भाव नहीं 
है। सानों समस्त विश्वके ऊपर तैर रहा हो अर्थात्‌ समस्त विभावोंसे फ्रथक्‌ 
शेगया दो ऐसा चैतन्य स्वभाव प्थक्‌ अखंड प्रतिसासमय अनुभव होता 
रै) आत्माका स्वभसाच्र पुएय पापके ऊपर तैरता है | तैरता है अर्थात्‌ उसमें 
गकसेक नहीं हो जाता, उसरूप नहीं हो जाता परन्तु उससे अलगका अलग 
ही रहता है| असन्‍्त है अर्थात्‌ जिसके स्वभाव कभी अन्त नहीं है, पुणय 
ग़प तो अन्तवाले हैं, ज्ञानस्वरूप अनन्त है और विज्ञान घन ह-सात्र 
ज्ञानका दी पिंड है । मात्र ज्ञानपिड्म किचित्‌ सात्र भी रागहछ्वेप नहीं दै। 
अज्ञान भावसे राग का कठों था परन्तु स्वभाव भावले राग का_कतों नहीं 
है | अखंड आत्म स्वभावका अनुभव होने पर जो २ 'अस्थिरताक्रे विभाव थे 
उन सब ते छूटकर जब यह आत्मा विज्ञानचन अथौत्‌ जिसमें कोई विकल्प 
प्रवेश नहीं कर सकते ऐसे ज्ञानका निविड़ पिडरूप परसात्म स्वरूप समय- 
सार हैं उसका अलुभव करता दे तब वह स्वयं सम्यग्द्शन स्वरूप है । 
निश्रय और व्यवहार 
५ इंसमें निश्च य--व्यवद्दार पे आजाते हैं । अखंड विज्ञानघन स्व- 
रूप ज्ञानस्वभावी जो आत्मा दै सो निःम्चवय है और परिणतिको स्वभावके 
सन्मुख करना सो व्यवद्दार है। सत्तिश्रुतज्ञानको अपनी ओर करनेकी पुरु- 
षाथरूपी जो प्योय है सो व्यवद्दधार है और जो 'अखंड आत्मस्वभाव सो 
निश्चय है जब सतिश्रुतज्ञानको स्व की ओर किया और आत्माका अजुभव 
किया उसी समय आत्मा सम्यकरूपसे दिखाई देता है और उसकी अद्धा की 


श्द्छ ---# सम्बन्दशेन 
जाती है यह सम्यग्दशेन प्रगट होनेके,समयकी वात की ह्ढै। 


सम्यग्दर्शन होने पर क्या होता है ९ 

सम्यग्द्शन होने पर स्वरसका आपूर्व आनंद अजुभवर्मे आता है। 
आत्माका सहज आनन्द प्रगट होता है; आत्मीक आनन्दका उछाल आता है 
अंतरंगर्मे आत्मशांतिका संबेदन होता है आत्मांका सुख अंतरंगमें है वद्द 
अलुभवमें आता है, इस. आपूर्व सुखका सार्ग सम्यरदर्शन ही है “मैं सगवान 
आत्मा समयसार हूँ? इसग्रकार जो निर्विकल्प शांतरस. अज्ुभवर्मं आता है 
वही समयसार और समस्‍्यग्दशंन तथा सम्यसज्ञान है। यहाँ तो सम्यर्दशेन 
और आत्मा दोनों अभेद किये गये हैं | आत्मा स्वय॑ सम्यग्द्शैन रंवरूप है | 


, चारम्बार ज्ञनमें एकाग्रता का अभ्यास करना चाहिये 


सर्वेश्रथम आत्माका निर्ेय करके पश्चात्‌ अछुसव करनेको कहा 
है | सर्वप्रथम जबतक यद्द निरेय न दो कि सै निश्चय ज्ञानस्वरूप हूं 
अन्य कोई रागादि सेरा स्वरूप नहीं है तवतक वच्चे श्रुतज्ञानको पहचान कर 
उसका परिचय करना चाहिये, सत्‌ श्रुतक्के परिचयसे ज्ञान स्वभावी आत्मा 
का निर्णय करतेके बाद सापि श्रुतज्ञानकों उस ज्ञान स्वमात्रकी ओर मुकाने 
का प्रयत्न करना चाहिये तथा निर्विकल्प दोनेका पुरुषार्थ करना चाहिये यही 
पहला अथौत््‌ सम्यक्त्वका साग है| इसमें तो वारम्वार ज्ञानमें प्काग्रताका 
अभ्यास ही करना है चाह्य कुछ नहीं करना है किन्तु ज्ञानमें दो समक और 
एकाग्रताका अयास करना है । ज्ञानमें अभ्यास करते * जहाँ एकाग्न हुआ 
बहाँ उसी समय सम्यग्दशन और सम्यस्ज्ञानके रूपमें यह आत्मा अगट द्वोता 
है, यही जन्म मस्णको दूर करनेका उपाय है। मात्र ज्ञायक स्वभाव हैः 
उसमें अन्य कुछ करनेका स्वभाव नहीं है | निर्विकल्प अनुभव होनेसे पूर्च 
ऐेसा निश्चय करना चाहिये | इसके अतिरिक्त यदि अन्य कु साने तो 
व्यवह्यरसे भी आत्साका निमःबय नहीं है। अनन्त उपवास करे तो भी 
आत्माका ज्ञान नहीं होता | चादर दौड़ घूप करे तो उससे भी ज्ञान नहीं 
घेता किन्तु ज्ञान स्वभावकी पकड़से द्वी ल्लान होता दै। आत्माकी ओर 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्दान जेन शास्रमाला १३५ 


लक्ष्य और श्रद्धा किये बिना सम्यग्द्शेन-सम्यग्ज्ञान कहोंसे हो सकता है ९ 
पहले देवशास्त्रगुरुके निमित्तोंसे अनेक प्रकार श्रुतज्ञानको जानने और उसमेंसे 
एक आदत्माको पहदिचाने, फिर उसका लक्ष्य करके प्रगट अनुभव करनेके 
लिये मतिश्रतज्ञानसे बाहर झुकती हुई पर्योयोंको स्वसन्मुख करनेपर तत्काल 
निर्विकल्प निज स्वभावरस आनन्दका अनुभव होता है। आत्मा 
जिस समय परमात्म स्वरूपका दर्शोन करता छू उसी समय स्वयं सम्य- 
गशदशैनरूप प्रगठ दोता है | जिसे आत्माकी प्रतीति होगई डले बादम विकल्प 
उठता है तब भी जो आत्मदशन होगया है उसकी ग्रतीति तो रहती ही है 
अर्थात्‌ आत्माजुभव दोनेके बाद विकल्‍प उठनेसे सम्यग्द्शेन ला नहीं 
जाता | किसी बेब या सर्यौदार्में सम्यग्दशन नही है, किन्तु स्वरूप दी सम्य- 
ग्दशेन और सम्यरज्ञान है । 


 सम्यग्दशेनसे ज्ञान स्वभावी आत्माका निश्चय करनेके बाद भी 
शुभभाव आते तो है परन्तु आत्मद्दवित ज्ञान स्वभावका निम्थचय करनेसे दी 
होता है। जेपे २ ज्ञान स्वभावकी दृढ़ता बढ़ती जाती है वेसे २ शुभभाव 
भी दूर होते जाते हैं। बाह्य लक्ष्यसे जो वेदन छोता है वह सब ढछुःखरूप 
है । आत्मा आंतरिक शान्तरसकी ही मूर्ति है, उसके लक्ष्यले जो बेदन छोतो 
है वद्दी सुख दै। सम्यग्दशेन जआत्माका गुण है; गुण गुणीसे थक नहीं 
होता । एक अखरड अ्रतिभासमय अआत्माका अनुभव ही सम्यग्द्शेन है । 
“अन्तिम अनुरोध 
आत्म कल्याणका यह छोटेसे छोटा ( जो सबसे द्वो सकता है । ) 
उपाय है। अन्य सब उपायोंको छोड़कर इसीको करना है बाह्मयमें हितका 
साधन लेशमात्र भी नहीं है | सत्समागमसे एक आत्माका द्वी निःश्चय करना 
चाहिये । वास्तविक तक्ष्चकी श्रद्धाके बिना आंतरिक संवेदनका आनंद नहीं 
जमता । पहले अन्तरंगसे सतकी स्वीकृति आये बिना सत्‌ स्वरूपका ज्ञान 
नहीं हो सकता और सत्‌ स्व॒रूपका ज्ञान हुये बिना भ्रवजंधनकी चेड़ी नहीं 
छूट सकती और भवजबंधनके अन्तसे रहित जीवन किस कामका ९ भवके 
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अन्तकी श्रद्धाके बिना कद्ाचित्‌ पुण्य करे तो उसका फल राजपद अथवा 
इन्द्रपद हो सकता है परन्तु उससे आत्माको क्या लाभ है ? आत्माकी प्रतीति 
के बिना यह पुण्य और यह इन्द्रपद सब व्यथ्थ ही हैं, उसमें आत्म शांतिका 
अंश भी नहीं है इसलिये पहले श्र॒तज्ञानके हारा ज्ञान स्वभावका हृढ़ निश्चय 
करनेपर ग्तीतिमें भवकी शंका दी नहीं रहती और जितनी ज्ञानकी इृढ्ता 
होती द्वै उतनी शान्ति बढ़ती जाती है । 

भाई ! तू कैसा है, तेरी प््रुताकी महिमा कैसी है इसे तूने नहीं 
जाना । तू अपनी प्रश्नुताकी भानके बिना वाहर जिस तिसके गीत गाया करे 
तो इससे तुमे अपनी अश्चुताका लाभ नहीं होगा | परके गीत तो गाये परंतु 
अपने गीत नही गाये। भ्रगवानकी अतिमाके समक्ष कद्द कि हे नाय ! दे 
भगवान ! आप अनन्त ज्ञानके घनी हो, वहाोँ सामनेसे भी यही प्रति ध्वनि 
हो, कि “हे नाथ ! दे भगवान ! आप अनन्त ज्ञानके घनी हो! तभी तो 'अन्त- 
रंगमें पहचान करके अपनेको सममेगा। बिना पहिचानके अंतरंगर्में सच्ची 


प्रतिध्वनि जायूत नहीं हो सकती | 
शुद्धआत्मस्वरूपका संचेंदन कहो, ज्ञान कहो, श्रद्धा कद्दी, चारित्न 


कद्दो; अनुभव कहो या साक्षातकार कहो--जो भी कटद्दो एक आत्मा ही 
है । अधिक क्या कटद्दा जाय ९ जो कुछ है वह एक आत्मा ही है। उसीको 
भिन्न भिन्न नामसे कहा जाता है। केवलीपद, सिद्धपद अथवा सायुपद यह 
सच एक आत्मामें दी समा जाते हैं। समाधि मरण, आराधना इत्यादि नाम 
भी स्वरूपकी स्थिरता ही है। इसप्रकार 'आत्मस्वरूपकी सममक ही सम्व- 
गदर्शन है, और यह सम्यरदर्शन द्वी सर्वधर्मका मूल है। सम्यररर्शन हो! 


आत्माका धर्म है । 


२६. एकवार भी जो मिथ्यात्रका त्याग करें 
तो जरूर मोक्ष पावे । 


प्रश्त--यद जीव जैनका नामघारी स्यागी साधु अन्तवार हुआ 
फिर भी उसे श्वर्मी तक मोल क्यों नहीं हृश्मा 
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उत्तर--जैनका नामधारी त्यागी साधु अनन्तबार हुआ यद्द बात 
ठीक है, किन्तु अन्तरंगम,मिथ्यात्वरूप महा पापका त्याग एकबार भी नहीं 
किया इसलिये उसका संसार बना हुआ है, क्योंकि संसारका कारण 
सिथ्यात्व ही है । 


अश्न---तो किर त्यागी साधु हुआ उसका फल क्‍या ? 


उत्तर--बाह्यमें जो पर द्वरव्यका त्याग हुआ उसका फल आत्माको 
नहीं होता परन्तु “मैं इस परद्रग्यको छोडू?? यह माने तो ऐसी परद्रव्यकी 
करत त्व चुद्धिका मद्दा पाप आत्माकों दोता है और उसका फल संसार ही 
है | यदि कदाचित्‌ कोई जीव बाहरसे त्यागी न दिखाई दे परन्तु याद उसने 
सच्ची सममके दारा अन्तरंगमें पर द्रव्यकी कतठ त्व बुद्धिका अनन्त पाप 
त्याग दिया ढो तो बह धर्मी है और उसके उस त्यागका फल मोक्ष है । 
पहलेके नामधारी साधुकी अपेक्षा दूसरा मिथ्यात्वका त्यागी अनन्त गुना 
उत्तम है। पदलेको मिथ्यात्वका अत्याग होनेसे बद्द संसारमें परिभ्रमण 
करेगा और दूसरेकोी मिथ्यात्वका त्याग होनेसे वह अल्पकालमें अवश्य 
मोक्ष जायेगा । 


प्रश्न---तब क्या हमें त्याग नहीं करना चाहिये ९ 


उत्तर---इस प्रश्नका उत्तर उपरोक्त कथनमें आगया है । प्त्याग 
नहीं करना चाहिये? यह वात उपरोक्त कथनमें कहीं भी नहीं है भ्रत्युत इस 
कथनमें यह बताया है कि त्यागका फल मोक्ष और अत्यागका फल 
संसार किन्तु त्याग किसका ९ मिथ्यात्वका या पर वस्तुका ९ सिशथ्यात्वके ही 
व्यागका फल मोक्ष है? परवस्तुका अहण अथवा त्याग कोई कर हो नहीं 
सकता तब फिर परवस्तुके त्यागका ग्रश्वन कहोसे उठ सकता है । वाह्ममेँ 
जो पर द्रव्यका त्याग हुआ उसका फल आत्माको नहीं है। पद्दले यथार्थ 
ज्ञानके द्ारा पर द्वव्यमें करत त्वकी बुद्धिको छोड़ कर उस समभमें ही अनंत 
पर द्वव्यके स्वामित्वका त्याग होता ह । परमें कतृ-त्वकी सान्यताका त्याग 


करनेके याद जिस जिस अकारके राग भाजत्रका ,त्याग करता है उस उस 
श्प ९ 


है] 


न 


८ 
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प्रकारके बाह्य निमित्त स्वतः ही दूर हो जाते हैं। बाह्य निमिचोंफे दूर होजाने 
का फल आत्माको नहीं मिलता, किन्तु भीतर जो राग भाव का त्याग किया 
डस त्यागका फल आत्माको मिलता है । 


इससे स्पष्टतय। यद्द निश्चय होता है कि सर्च प्रथम पकोई पर दृत्य 
मेरा नहीं है और मैं किसी परद्वव्यका कर्ता नहीं हैं? इसप्रकार दृष्टिय 
( अभिम्नायमें, सान्यतामें ) सब परद्वव्यके स्वामित्वका त्याय हो जाना 
चाहिये जब ऐसी दृष्टि होती है तभी त्यागका प्रारम्भ द्ोता है अर्थोन सर्व 
अथम समिथ्यात्वका ही त्याग होता है। जब तक ऐसी दृष्टि नहीं होती और 
सिथ्यात्वका त्याग नहीं होता तबतक किंचित्‌ मात्र भी सच्चा त्याग नहीं 
होता और सच्ची दृष्टि पूर्वक मिश्यात्वका त्याग क़रनेके वाद क्रमशः 
ज्यों ज्यों स्वरूपकी स्थिरताके द्वारा रागका त्याग करता है त्वों त्यों उसके 


अनुसार बाह्य संयोग स्वयं छूटते जाते है परद्रव्य पर आत्माका पुस्यार्थ 


नहीं चलता इसलिये परद्वव्यका अहण-त्याय आत्माके नहीं है किन्त अपने 
भाव पर अपना पुरुषार्थ चल सकता है और अपने भावका दी फल 
आव्माको है । 
जानी कहते है कि खर्च प्रथम पुरुपार्थके द्वारा ययार्थ ज्ञान करके 
समिथ्यात्व भावको छोड़ो यहीं मोक्षका कारण है | 
४४९१३७६७७६४६:६१६४६१७६१७६४४६७७६७६७७०७७६ ७० 
अमृत पान करो ! 

श्री आचार्यदेव कदते हैं कि है भव्य जीवों ! तुम इस सम्य- 
गर्शन रूपी अम्तको पियो। यद्द सन्‍्यग्दशेन अनुपम सुयका मंटार 
है-सर्व कल्याणका वीज है. और संसार समुठ्रसे पार उतरनंक 
लिये जद्दाज़ है, एक मात्र सत्य जीच ही उसे प्राप्त कर सकते 
हैं| पापरूर्प बच्षको काटनके लिये यह ठल्दादीऊके समान दे । पत्चित 
तीथॉर्मे यही एक पवित्र तीर्थ है और मिल्यात्यका साशफ है । 

[ ल्लानागव हम ६ ज्योक १६ )| 


७७०००७०७७०७०७७०७०७०९०५४७६७७७५४७६७० 
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( २७ ) अपूर्व--पुरुषार्थ 


जिसने सस्यग्दशेन प्रगट करनेका-पूवेमं कभी नहीं किया ऐसा--- 
अनन्त सम्यक्‌ पुरुषार्थ करके सम्यग्द्शैन श्रयट किया है और इसप्रकार सपूरो 
स्वरूपका साधक हुआ है वह जीव किसी भी संयोगमे, भयसे, लज्जासे, 
लालच से अथवा किसी भी कारणले असत्‌को पोषण नहीं ही देता'****"* 
इसके लिये कदाचित्‌ किसी समय देह छूटने तककी भी अतिकूलता आजाये 
तो भी वह सत्तसे च्युत नहीं होता-असखतूका कभी आदर नही करता । 
स्वरूपके साधक निःशंक और निडर होते हैं | सतत स्वरूपकी भद्धाके 
वलमे और सतके महात्म्य के निकट उन्हे किसी प्रकार की प्रतिकूलता है 
ही नही । यदि सतूलछे किंचितू सात्र च्युत हों तो उन्हे प्रतिकूलता आयी 
कदलाये, परन्तु जो प्रतिक्षण सतूमें विशेष विशेष दहृढ़ता कर रहे हैं उन्हे तो 
अपने असीम पुरुषाथेके निकट जगतमे कोई भी प्रतिकूलता ही नहीं है । 
वे तो परिपूर्ण सत्‌ स्वरूपके साथ अभेद हो गये है-उन्हे डिनानेके लिये 
विलोकसे कौन समर्थ है ? अछो | धन्य है ऐसे स्वरूपके साधकोॉको !! 


#2६%६8६४8:४::७::७:३3% ४7२3४: 78: 8: ;8 हैंड ४ हे 3ह | पेड 3 
कं सम्यक्त्वकी आराधना ० 
कक स्कर 
:- ७ज्ञान, चारित्र और तप इन तीनों शुणोंको उज्ज्वल करने 558; 
2 ऐसी कि ५ 8 
2७६ वाली-ऐसी यह्द सम्यक्‌ श्रद्धा श्रधान आराधना है। शेप तीन आरा- ्ट 
29% के व मर दः ३ 
४2%: घनाएँ एक सम्यक्त्वकी विद्यमानतामे ही आराधक भावसे वर्तंती ३&£ 
छः 5 क 
२५ हैं । इसप्रकार सम्यकत्वकी अकथ्य, अपूर्च महिमा जानकर उस पवित्र (६ 
$8६ कल्याण मूर्तिरूप सस्यग्दशेनकों इस अनन्तानंत दुःखरूप-ऐसे #& 
७६ क्र 


(८ ९९१, ५८ 
१३३९ 


अनादि संसारकी अत्यृंतिक नियृ त्तिके अर्थ हे भज्यो | तुम भक्ति- 
पूर्वक अंग्रीकार करो । प्रति समय आराधो !?  [आत्मानुशासन] 


८ जप 
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६४० “-# समस्‍्यग्द्शेत 


(९ २८ ) श्रद्धा-ज्ञान ओर चारित्रकी भिन्‍न 
भिन्‍न अपेत्षायें 


सम्यर्दशेन की परस सहिसा है। दृष्टिकी सहिसा बतानेके लिये 
सम्यग्इष्टिके भोगको भी निर्जंराका कारण कहा है। समयसार गाथा १६३ 
में कद्दा है कि सम्यग्दृष्टि जीव जिन इन्द्रियोंके द्वारा चेचन तथा अचेतन 
द्रव्यका उपभोग करवा है चह सब निर्जेराका निमित्त है और उसीमे मोक्ष 
अधिकारफमें छह्ठे शुणस्थानमें सुनिके जो अ्रतिक्रमणादिकी झुभवृत्ति उद्भूत 
होती है उसे विष कुम्स कहा है। सम्यग्दष्टिकी अछुम सावनाको निर्जराका 
कारण और सुनिकी झुभभावनाको विष कहा है । इसका समन्वय क्यों कर 


हो सकता है । 


जहाँ सम्यग्टष्टिके भोगकी निजेराका कारण कहा है वह्दों यह कहने 
का तात्परय नहीं है कि भोग अच्छे है किन्तु वो दृष्टिकी महिमा वताई है। 
अबंध स्वभावकी दृष्टिका चल बधको स्वीकार नहीं करता उसकी महिमा 
बताई गई है अर्थात्‌ इृष्टिकी अपेच्तासे बह वाव कद्दी है । जहाँ सुनिकी त्रतादि 
की शुभ भावनाको विष कहा है वहों चारित्रकी अयेक्षासे कथन है। हे सुनि ! 
तूने शुद्धात्म चारित्र अंगीकार किया है, परम केचलज्ञानकी उत्कृष्ट साधक- 
दशा श्राप्त की है और अव जो ज्नतादिकी चृत्ति उत्पन्न होती है वह वेरे 
झुद्धात्म चारित्रको और केवलज्नानको रोकनेवाली है इसलिये वह बिप है । 


सम्यस्दष्टिके स्वभाव दृष्टिका जो वल है वह निर्जेयका कारण दे 
आर वह इषप्टिमें वंचको अपना स्वरूप नहीं मानता, स्त्रय॑ रागका कर्ता नहीं 
द्ोचा, इसलिये उते अवंघ कहा है, परन्ठु चारित्रकी अपेक्षासें तो उसके 
वन्‍्धन है। यदि भोगसे निर्जेया होती हो तो अधिक मोग्रसे अधिक निर्जया 
होनी चाहिये किन्तु ऐसा तो नहीं होता। सन्यग्डप्ठिके जो राम इत्ति उत्पन्न 
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होती है उसे दृष्ठिकी अपेक्षा ते वह अपनी नहीं सानता। ज्ञानकी अपेक्षासे 
चह यह जानता है कि “अपने पुरुषार्थथी अशक्तिके कारण राग होता है? 
ओर, चारित्रकी अपेक्षासे उस रागको विष समानता है, ठुःख-दुःख मालूम 
दोता है । इसप्रकार दर्शन-ज्ञान और चारित्रमेंसे जब दुशेनकी मसुख्यतासे 
बात चल रही हो तब सम्यग्दष्टिके भोगको भी निजेराका कारण कद्दा जाता 
है । स्वभाव दृष्टिके बलसे प्रति समय उसकी पयौय निर्मल द्ोती जाती है 
अर्थात्‌ वद्द प्रतिक्षण मुक्त द्वी होता जाता दे । जो राग छोता है उसे जानता 
तो है किन्तु स्वभावमें उसे अस्तिरूप नहीं सानता और इस मान्यताके बल 
पर ही रागका सर्वेथा अभाव करता छै। इसलिये सच्ची दृष्टिकी अपार 


महिमा है । 


सच्ची श्रद्धा होने पर भी जो राग दोता है वह राग चारित्रको हानि 
पहुँचाता है परन्तु सच्ची श्रद्धाको हानि नहीं करता, इसलिये श्रद्धाकी अपेक्षा 
से तो सम्यग्दृष्टिके जो राग छोता है वदद बंधका कारण नहीं, किंतु निजेरा 
का ही कारण है-ऐसा कहा जाता है। किन्तु श्रद्धाके साथ चारित्रकी 
अपेक्षाको भूल नहीं जाना चाहिये । 


चारित्रकी अपेक्षासे छठे गुणस्थानवर्ती मुनिकी शुभ वृत्तिको भी 
विष कहा है तब फिर सम्यग्टष्टिके भोगके अशुभमावकी तो बात द्वी क्‍या 
है ? अहो | परम शुद्ध स्वभावके भानमें मुनिकी शुभ चत्तिको भी जो विष 
सानता है वह अशुभ भावको क्‍यों कर भला मान सकंता है ? जो स्वभावके 
भानमसें शुभवृत्तिको भी विष सानता है वह जीव स्वभावके बलसे शुभ जत्चि 
को तोड़कर पूरों शुद्धता श्रगटठ करेगा; परन्तु वह अश्जयुमको तो कदापि 
आदरणीय नहीं सानेगा । 


सम्यस्दृष्टि जीव श्रद्धाकी अपेक्षासे तो अपनेको संपूरं परमात्मा ही 


श्र 
--# सम्यग्द्शंन 


मानता है तथापि चारित्रक्की अपेक्षासते आपूर पर्याय होनेसे ढणतुल्य 
भानता है, अर्थात्‌ वह यह जानकर कि अभी अनन्त अपूर्णता विद्यमान है; 
स्वभावकी स्थिरताके प्रयत्नते उप्ते टालना चाहता है। ज्ञानकी अपेक्षासे 
जितना राग्र है उसका सम्यग्दष्टि ज्ञाता है। किन्तु रागको निर्जरा अथवा मोक्ष 
का कारण नहीं सानता और ज्यों ज्यों पयोयकी शुद्धता बढ़ानेपर राग दूर 
होता जाता है त्यों त्यों उसका ज्ञान करता है । इसप्रकार श्रद्धा, ज्ञान और 
चारित्र इन तोनोंकी अपेक्षासे इस स्वरूपको समसझ्तना चाहिये। 


६९ (मेड इक) पन्‍की। सबक बालक आने) चमक; (हक (कक पक पा 


कोन प्रशंसनीय है ? “' 
है 


शक 


है 

है इस जगतमें जो आत्मा निर्मल सम्यग्द्शनमें अपनी 

हि बुद्धि निश्चल रखता है वह, कदाचित्‌ पूर्व पाप कमेके उद्यसे है 

हि हुःखी भी हो और अकेला भी हो तथापि, वास्तव प्रशंसनीय हि 

है है। और इससे विपरीत, जो जीब अत्यत आनंदके देने बाले- ४ 

हि ऐसे सम्यग्द्शेनादि रत्नत्यसे वाह्य है और मिथ्यामार्गमें स्थित है 

ह है-ऐसे मिथ्यादृष्टि मनुष्य सले ही अनेक हों और वर्तमानमें 0 

झुभकमंके उदयसे प्रसन्न हों तथापि वे प्शंसनीय नहीं हैं। 

है इसलिये भव्यजीबॉंको सम्यग्दशेन धारण करनेका निरन्तर है 

- प्रयत्न करना चाहिये | *- 
हे 


[ पद्मनन्दि-देशत्रतोद्योतन आ० २ ] 


+ (६##; 4ढाऊ): बे) €चाक; €बाड) €बहके: (बने (नमक आकार (हक 
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(२६ ) सम्यरदर्शन-धर्म 
सम्यन्दर्शन क्या है और उसका अवलम्बन क्या है ९ 
सम्यग्द्शेन अपने आत्माके श्रद्धा गुणकी निर्विकारी पर्याय है। 
अखंड आउत्माके लक्ष्य ते सम्यग्द्शेन प्रगट होता है, सम्यग्द्शनको किसी 
विकल्पका अवलम्बन नहीं है किन्तु निविकल्प स्वभावके अवलम्बनसे सम्य- 
र्दशेन प्रगट होता है | यह सस्यग्द्शेन ही आत्माके सब सुखका कारण दै। 
“मैं ज्ञानस्वरूप आत्मा हू, बन्ध रद्दित हूं? ऐसा विकल्प करना सो भी 
शुभराग है, उस शुभरागका अवलस्बन भी सम्यग्द्शनके नहीं है उस शुभ 
विकल्प को उल्लघन करने पर सम्यग्द्शेन प्रगट होता है। सम्यग्द्शैन 
स्वयं राग और विकल्प रहित निर्मेल गुण है उसके किसी विकारका 
अवलम्बन नही है किन्तु समूचे आत्माका अवलम्बन है वहद्द समूचे 
आत्माको स्वीकार करता है । 
एक जार विकल्प रहित होकर अखंड ज्ञायक स्वभांव को लक्ष्य्यमें 
लिया कि सम्यक्‌ प्रतीति हुईं । अखंड स्वभावका लक्ष्य द्वी स्वरूपकी सिद्धिके 
लिये कार्यकारी है अखंड सत्यस्वरूपको जाने बिना-श्रद्धा किये बिना “मै ज्ञान 
स्वरूप आत्मा हूँ, अबद्ध स्पष्ट हूं? इत्यादि विकल्प भी स्वरूपकी झुद्धिके 
लिये कार्यकारी नहीं है । एकबार अखरूड ज्ञायक स्वभावका लक्ष्य करनेके 
बाद जो चृत्तियों उठती हैं बे चत्तियां अस्थिरताका कार्य करती हैं परन्तु वे 
स्वरूपको रोकनेके लिये समर्थ नहीं है क्‍योंकि श्रद्धामं तो वृत्ति-विकल्प 
रदित स्वरूप है इसलिये जो चृत्ति उठती है वह श्रद्धाको नहीं बदल सकती 
है जो विकल्पमें ही अटक जाता दे वद्द मिथ्यादृष्टि है विकल्प रहित द्ोकर 
अमभेदका अनुभव करना सो सम्यग्दशेन है और यही समयसार है। यही 
बात निम्नलिखित गाथामें कद्दी हैः--- 
कम्म॑ बद्धमबद्धं जीवे एवं तु जाण णय पके | 
पक्रवाति क्यंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥१४२॥।। 
धआत्मा कमेसे बद्ध है या अबद्ध” इसग्रकार दो भेदोंके विचारमें 
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लगना सो नय का पक्ष है। ५्मैं आत्मा हूँ, परसे भिन्न हैँ? इसप्रकारका विकल्प 
भी राग है। इस राग की बत्तिको-नयके पक्षको उल्लंघन करे तो सम्यग्द्शन 


प्रगट हो | 


धमैं बंधा हुआ हूँ अथवा सै बंध रद्धित मुक्त हूँ? इसप्रकारकी विचार 
श्रेणीको उल्लंघन करके जो आत्माका अनुभव करता है सो सम्यग्दृष्टि है 
आर वहीं समयसार अर्थात्‌ शुद्धात्मा है। मैं अबन्ध हूँ-चन्ध मेरा स्वरूप 
नहीं है इसप्रकारके भंगकी विचार श्रेणीके कार्येमें जो लगता है वह अज्ञानी 
है और उस भंँगके विचारको उल्लंघन करके अमंगस्वरूपको स्पर्श करना 
| अजुभव करना ] सो श्रथस आात्मघर्स अर्थात्‌ सम्यग्दशंन है। में परा- 
अ्रय रहित अबन्ध शुद्ध हैँ? ऐसे निश्चयनयके पक्षका जो विकल्प है सो राग 
है और उस खसगमें जो अटक जाता है ( रागको ही सम्यग्द्शन मानले 
किन्तु राग रह्धित स्वरूपका अनुभव न करे ) वह सिश्यादष्टि है । 


मेदका विकल्प उठता तो है तथापि उससे सम्यग्दर्शन नहीं होता 


अनादि कालसे आत्म स्वरूपका अनुभव नहीं है, परिचय नहीं 
है, इसलिये आत्माछुभच करनेसे पूर्वा तत्संवन्‍्धी विकल्प उठे विना नहीं 
रहते । जनादि कालसे आत्माका अनुभव नहीं दै इसलिये इत्तियोंका 
जत्थान होता है कि-मै आत्मा कर्मके सम्वन्धले युक्त हूँ अथवा कर्मके संवंध 
से रद्दित हूँ इसपअकार दो नयोंक्रे दो विकल्प उठते है परन्तु “कर्मके संबंध से 
युक्त हूँ अथवा कर्मके सम्बन्ध ते रहित हूं अर्थात्‌ बद्ध हूँ या अवद्ध हैँ? ऐसे 
दो अ्रकारके भेदका भी एक स्वरूपसें कहाँ अवकाश है ? स्वरूप तो नय 
पक्तकी अपेक्षाओंपे परे है, एक प्रकारके स्वरूपमें दो अकारकी अपेक्षायें नहीं 
हैं | मैं छखुमाशझुभभावसे रहित हूँ इसप्रकारके विचारमें लगना भी एक पक्ष 
है, इससे भी उसपा< स्वरूप है, स्वरूप तो पक्षातिकांत है यही सम्यस्दरोन 
का विपय है अर्थात्‌ उसीके लक्ष्यसे सम्यस्दर्शत अयठ थोवा है। इसे 
अतिरिक्त सम्यग्द्शनका दूसरा कोई उपाय नहीं है । 
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सम्यर्द्शेनका स्वरूप क्या है, देहकी किसी क्रियासे सम्यग्दशेन 
नहीं होता, जड़कर्मोंसे नहीं होता, अझुभराग अथवा शुभरागके लक्ष्यसे 
भी सम्यग्दशन नहीं होता और ५सै पुएणय पापके परिणामोसे रहित ज्ञायक , 
स्वरूप हूं? ऐसा विचार भी स्वरूपका अलुभव कफरानेके लिये समर्थ नहीं है। 
'मैं ज्ञायक हूँ? इसप्रकारके विचारमें जो अटका सो वह भेदके विचारसे 
अटक गया किन्तु स्वरूप तो ज्ञाताइृष्टा है उसका अनुभव ही सम्यग्द्शेन 
है। भेदके विचारमें अटक जाना सम्यग्दशेनका स्वरूप नहीं है। 


जो वस्तु है वह अपने आप परियूर्श स्वभावसे भरी हुई है आत्मा 
का स्वभाव परकी अपेक्षारों रहित एकरूप है कर्सोंके सम्बन्धसे युक्त हूं 
अथवा कर्मोंके सम्बन्धसे रहित हूं, इसप्रकारकी अपेक्ताओंसे उस स्वभावका 
लक्ष्य नहीं होता | यय्यपि आत्मस्वभाव तो अबन्ध ही है परंतु “मैं अबंध हूं? 
इसपग्रकारके विकल्पको भी छोड़कर निर्विकल्प ज्ञातादृश्ा निरपेक्ष स्वभावका 
लक्ष्य करते ही सम्यग्द्शेन प्रगट दोता है । 


हे प्रभ्च ! तेरी प्रशुताकी सहिसा अतरंगमे परिपूर्ण है अनादिकालंसे 
उसकी सम्यक अतीतिके बिना उसका अनुभव नहीं होता। अनादिकालसे 
पर लक्ष्य किया है. किन्तु स्वभावका लक्ष्य नहीं किया है। शरीरादिसे तेरा 
सुख नही है, शुभरागमें तेरा सुख नहीं है और “झुभरागरहित मेरा स्वरूप 
है? इसप्रकारके भेद विचारमे भी तेरा सुख नहीं है इसलिये उस भेदके 
विचारमें अटक जाना भी अज्ञानीका काये है और उस नय पक्षके भेदका 
लक्ष्य छोड़कर अभेद ज्ञाता स्वभावका लक्ष्य करना सो सम्यग्द्शेन है और 
उसीमें सुख है। अभेदस्वभावका लक्ष्य कहो, ज्ञातास्वरूपका अनुभव कद्दो, 
खुख कहो, धममं कहो अथवा सम्यग्दशेन कछ्ो वद्ध सब यही है । 


विकल्प रखकर स्वरूपका अलज्लुभव नहीं द्ो सकता। अखंडानंद 

असेद आत्माका लक्ष्य नयके छारा नहीं होता । कोई किसी महलमें जानेके 

लिये चाहे जितनी तेजीसे मोटर दौड़ाये किन्तु वह सदलके दरवाजे तक ही 

जा सकती दे; सोटरके साथ सदलके अन्दर कमरेमे नहीं घुसा जा सकता | 
श्६ 
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मोटर चाहे जहाँतक भीतर ले जाय किन्तु अन्तमें तो मोटरसे उत्तरकर स्वर्य॑ 
ही भोततर जाना पड़ता है; इसीग्रकार नयपक्षके विकल्पोंवाली मोटर चाहे 
जितनी दौड़ाये भ्मैं ज्ञायक हूँ, अभेद हूँ, शुद्ध हूँ? ऐसे विकल्प करे तो भी 
स्वरूपके आंगन तक हद्वी जाया जा सकता दै किंतु स्वरूपानुभव करते समय 
तो वे सब विकल्प छोड़ देने ही पड़ते हैं | बिकल्प रखकर स्वरूपानुभव नहीं 
हो सकता । नय पक्षका ज्ञान उस स्वरूपके आंगनमें आनेके लिये आब- 
श्यक है । 

“मैं स्वाधीन ज्ञान स्वरूपी आत्मा हूँ, कर्म जड़ है, जड़ कर्म मेरे 
स्वरूपको नहीं रोक सकते, मैं विकार करू' तो कर्मोंको निमित्त कद्दा जा 
सकता है, किन्तु कर्म म्ुमे; विकार नहीं कराते क्योंकि दोनों द्रव्य भिन्न हैं, 
वे कोई एक दूसरेका कुछ नहीं करते, में जड़का कुछ नही करता और जड़ 
मेरा छुछ नहीं करता, जो राग-ह ष होता है उसे कर्म नहीं कराता तथा वद्द पर 
वस्तुमें नहीं होता किंतु मेरी अवस्थामें होता है, वह रागछ्ेप मेरा स्त्रभाव नहीं 
है, निश्चयसे मेरा स्वभाव राग रहित ज्ञान स्वरूप है” इसप्रकार सभी पहलुओं 
का (नयोंका) ज्ञान पहले करना चाहिये किंतु जबतक इतना करता है तवतक 
भी भेदका लक्ष्य है । भेदके लक्ष्यसे अभेद आत्मस्वरूपका अनुभव नही हो 
सकता तथापि पद्दले उन भेदोंको जानना चाहिये, जब इतना जानले तब 
समममना चाहिये कि वह स्वरूपके आंगन तक आया है वादर्मे जब अभेदका 
लक्ष्य करता है तब भेदका लक्ष्य छूट जाता है और स्वरूपका अनुभव द्वोता है 
अथीत्‌ अपूर्ची सम्यग्द्शन अगट होता है । इसप्रकार यद्यपि स्व॒रुपोस्मुख होने 
से पूर्व नयपक्षके विचार होते तो हैं. परन्तु वे नयपक्षके कोई भी विचार 
स्वरूपाछुभव में सद्दयायक तक नहीं होते । 


सम्यग्दशन और सम्यरज्ञान का सम्बन्ध किसके साथ हे ? 


सम्यग्दशन निर्विकल्प सामान्य गुण हैं उसका मात्र निरंचय-- 
अखणर्ड स्वभावके साथ ही संबंध है अखंड द्वब्य जो भंग-भेद रदित दे पद 
सम्यरद्रतीनको मान्य है | सम्यग्द्शन पर्योयको स्वीकार नहीं करता करिन्धु 
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सम्यग्द्शनके साथ जो सम्यग्ज्ञान रहता है. उसका सम्बन्ध निरचय-व्यवहार 
दोनोंके साथ है । अर्थात्‌ निश्वय-अखर्ड स्वभावको तथा व्यवहारमेँ पर्याय 
के जो भंग-मेद्‌ होते हैं उन सबको सम्यस्ज्ञन जान लेता है| 

सम्यग्द्शन एक निर्मेल पयौय है किंतु सम्यरदर्शन स्वयं अपनेको 
यह नहीं जानता कि मैं एक निर्मल पर्याय हूँ । सम्यग्द्शेनका एक दी विपय 
अखरूड द्रव्य है, पर्योय सम्यग्दशेनका विषय नहीं हे । 


प्रश्न---सम्यग्द्शनका विपयु अखण्ड है और बह पर्यायको स्वीकार 
- नहीं करता तब फिर सम्यग्द्शेनके समय पर्याय कहाँ 'चली गई ९ सम्य- 
ग्द्शन स्वय पर्याय है, क्या पर्योय द्रव्यसे भिन्न हो गई १ 


उन्तर---सम्यग्दशेनका विषय तो अखण्ड द्रव्य ही है। सम्यग्दशेन 
के विषयमें द्रढ्य गुण पर्यायका भेद नहीं है। द्रव्य गुण पर्यायसे अभिन्न वस्तु 
ही सम्यग्द्शनको सान्‍्य है ( अभेद वस्तुका लक्ष्य करने पर जो निर्मल 
पर्याय प्रगट द्ोती है वह सामान्य वस्तुके साथ अमेद दो जाती है ) सम्य- 
ग्वशेनरूप जो पर्याय है उले भी सम्यग्द्शेन स्वीकार नद्दी करता एक समय 
सें अभेद परिपूरों द्रव्य दी सम्यग्द्शेनको सान्‍्य है, सात्र आत्मा तो सम्य- 
ग्दशेनको प्रतीतिमे लेता है किन्तु सम्यग्दशेनके साथ प्रगट होनेवाला सम्य- 
ख्ञान सामान्‍य विशेष सबको जानता है | सम्यरज्ञान पर्यीयक्रो और निर्मित्त 
को भी जानता है, सम्यग्दशंनको भी जाननेवाला सम्यम्ज्ञान ही है । 


श्रद्धा ओर ज्ञान कब सम्पक्‌ हुये १ 


उदय, उपशम, क्षयोपशम अथवा क्ञायिक भाव इत्यादि कोई भी 
सम्यग्दशेनका विषय नहीं है. क्‍योंकि वे सब प्योयें हैं । सम्यग्दशेंनका 
विषय परिपूर्ण द्रत्य है । पर्योयको सम्यरदशेन स्वीकार नहीं 
करता; मात्र वस्तुका जब लक्ष्य किया तब श्रद्धा सम्यक हुई परन्तु ज्ञान 
सम्यक कब हुआ ९ ज्ञानका स्वभाव सामान्य-विशेष सबको जानना है जब 
ज्ञानने सारे द्ृब्यको, भ्रगट पर्योयको और विकारको तद्वस्थ जानकर इस 
प्रकारका विवेक किया कि “जो परिपूर्ण स्वभाव दै सो मैं हूँ और जो विकार 


१४८ --# सम्यरद्शन 
है सो मैं नही हूं! तब वह सम्यक्‌ हुआ । सम्यकेज्ञान सम्यग्द्शैनरूप श्रगट 
पर्याौयको और सम्यर्दशेनकी विषयसूत परिपूर्ण वस्तुको तथा अवस्थाकी 
कमीको तद्वस्थ जानता है, ज्ञानसें अवस्थाकी स्वीकृति है। इसप्रकार सस्य- 
रदशेन तो एक निश्वयको ही ( अमेद स्वरूप को ही ) स्वीकार करता है 
ओर सस्यग्द्शेनका अविनासावी ( साथ ही रहने वाला ) सम्बस््ान निश्चय 
ओर व्यवहार दोनोंको बराचर जानकर विवेक करता है। यदि निम्;भव 
व्यवद्दार दोनोंको न जाने तो ज्ञान प्रमाण ( सम्यक ) नहीं हो सकता | यदि 
व्यवद्वारको लक्ष्य करे तो इृष्ठि खोटी ( विपयीत ) ठहरती है और जो व्यव- 
हारको जाने द्वी नहीं तो ज्ञान मिथ्या ठदरता है । ज्ञान निश्चय व्यवद्दयारका 
विवेक करता दै इसलिये वह सम्यक्‌ दे ( समीचीन है ) और दृष्टि व्यवः 
हारके लक्ष्यको छोड़कर निश्वयको स्वीकार करे तो सम्यक है । 
सम्यग्दर्शनका विषय क्या है? और मोक्षका परमार्थ कारण कौन है 
सम्यग्द्शैनके विषयमें मोक्षपर्यीय और द्रन्यसे भेद ही नहीं है। 
द्रच्य ही परिपूर्ण है वह सम्यग्दशनको मान्य है। वन्ध सोक्ष भी सम्यग्दशन 
को मान्य नहीं वन्ध-सोक्षकी पर्याय, साधकद्शाका भंगमेद इन सर्भीको 


सम्यग्झान जानता है । 
सम्यरदर्शनका विषय परिपूरो दृत्य है। चही मोक्षका पर्मार्थ 
कारण है | पंच महान्नतादिको अथवा विकल्पको मोक्षका कारण कहना 
सो स्थूल व्यवद्दार है और सम्यग्दशैन ज्ञान चारित्ररृप साधक अवस्थाको 
मोक्षका कारण कटद्दना सो भी व्यवहार दै क्योंकि उस साधक अचस्याका 
भी जब अभाव होता है तब मोक्ष दशा प्रगट दोची दे । अर्थात्‌ चंद्र 
अभावरूप कारण है इसलिये व्यवहार दै ५ 
त्रिकाल अखंड वस्त डी निश्चय मोच्षका कारण है अखंड वस्त ही निश्चय मोक्षका क किन्तु परमायतः 
तो वस्तुमें कारण कार्यका भेद भी नहीं है, कार्य कारणका भेद माँ 
ज्यवद्दार है। एक अखंड वस्तुर्मे कार्य कारणके मेदके बिचाससे पिकल्प 
होता है इसलिये घद् भी व्यवद्यर है । तथापि व्यवह्यारसे भी कार्य पारस 
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सेद्‌ है अवश्य । यदि कार्य कारण भेद स्वेथा न हों तो मोक्षदशाको प्रगढ 
करनेके लिये भी नहीं कहा जा सकता । इसलिये अवस्थार्में साधक खाध्य 
का भेद है, परन्तु अमेदके लक्ष्यके समय ज्यवह्ाारका लक्ष्य नहीं होता 
क्योंकि व्यवद्दारके लक्ष्यमें भेद होता है और भेदके लक्ष्यमें परसा्थे-अभेद्‌ 
स्वरूप लक्ष्यमें नहीं आता इसलिये सम्यग्द्शनके लक्ष्यमें अभेद्‌ दी होते। 
एकरूप अभेद वस्तु ही सम्यग्यद्शनका विषय है । 
सम्यग्द्शन ही शांतिका उपाय है | 

अलादिसे आत्साके अखंड रसको सस्यग्द्शोन पूर्वक नहीं जाना 
इसलिये परमे और विकल्प जीव रसको मान रहा है। परन्तु में अखंड 
एकरूप स्वभाव हूँ उसीमें सेरा रस है । परमें कहीं भी मेरा रस नहीं हे। 
इसप्रकार स्वभावदष्टिके बलसे एकबार सबको नीरस बनादे। जो शुभ 
विकल्प उठते है थे भी मेरी शांतिके साधक नहीं हैं | मेरी शांति मेरे स्वरूप 
मे है, इसप्रकार स्वरूपके रसानुभवर्में समस्त ससारको नीरस बनादे तो 
तुमे! सहजानन्द स्व॒रूपके अम्झत रसकी आपूबे शांतिका अनुभव श्रगढ होगा, 
उसका उपाय सम्यग्द्शन ही है | 


संसारका अभाव सम्पग्द्शन से ही होता है । 


अनन्तकालसे अनन्त जीव संसारमें परिभ्रमण कर रहे है और 
अनन्त कालमें अनन्त जीव सम्यग्दशेनके हारा पूर्ण स्वरूपकी प्रतीति स्वरूपकी प्रतीति करके 
मुक्तिको भ्राप्त हुये हैं इस जीचने संसार पक्ष तो (उयवहारका पक्ष) अनादिसे 
अदण किया है-परन्तु सिद्ध परामात्माका पक्ष कभी अहण नहीं किया, अब 
अपूर्य रुचिसे निःसंदेह बनकर सिद्धका पक्ष करके अपने निश्चय सिद्ध 
स्वरूपको जानकर--संसारके अभाव करनेका अवसर आया है और उसका 
उपाय एक सात्र सम्यग्दशेन दी है । - 


(३० ) है जीवो ! मिथ्यात्के महापापको छोड़ो 


“मिथ्यात्वके समान अन्य कोई पाप नहीं है, सिथ्यात्वका सदूभाव 
रहते हुये अन्य अनेक उपाय करने पर भी मोक्ष नहीं होता, इसलिये 


दे 
हल - --# स्यग्दशीन 


७ कर ऐ ०० 
प्रत्येक उपायोके छारा सब तरहसे इस सिथ्यात्वका नाश करना चाहिये ।” 
[ सोक्षमार्ग प्रकाशक अध्याय ७ प्रूष्ठ २७० ] 


“यह जीव अनादिकालसे सिथ्यादशैन ज्ञान 'चारित्ररूप परिणमन 
कर रहा है और इसी परिणमनके हारा संसारमें अनेक प्रकारक्ते दुःख 
उत्पन्न करनेवाले कर्मोंका संबंध होता है । यही भाव सववे दुःखोंका बीज 
है, अन्य कोई नहीं | इसलिये हे भव्य जीबो यदि तुस ठु.खोंसे मुक्त होना 
चाहते हो तो सम्यरदशैनादिके छाया मिथ्यादर्शनादिक विभावोंका अभाव 
करना हो अपना काये है। इस कार्यको करते हुये तुम्हारा परम कल्याण 
होगा ।? [ सोक्षसार्ग प्रकाशक अध्याय ४ पृष्ठ ६८ ] 


इस सोक्षसाग प्रकाशकर्में अनेक प्रकारसे मिथ्यादृष्टियोंके स्वरूप 
निरूपण करनेका हेतु यह है कि मिथ्यात्वके स्वरूपको ससमक कर यदि 
अपनेसें वह महान्‌ दोष हो तो उसे दूर किया जाय | स्वय॑ अपने दोषोंको 


दूर करके सम्यकत्व अहण किया जाय । युदि अन्य जीवोंमें वह दोष हो तो 
उसे देखकर उन जीवों पर कषाय नहीं करना चाहिये | दूसरेके प्रति कपाय 
करनेके लिये यद्द नहीं कहा गया दे | हो, यद्द सच हद कि यदि दूसरोंमें 
सिश्यात्वादिक दोष द्वों तो उनका आदव्र-बिनय न किया जाय किन्तु उन 


पर छेष करनेको भी नहीं कहा है | 


अपनेमें यदि मिथ्यात्व हो त्तो उसका नाश करनेके लिये ही यहाँ 
पर मिथ्यात्वका स्वरूप बताया गया है क्‍योंकि अनन्त जन्म-सरणका मूल 
कारण ही मिथ्यात्व है। क्रोध, मान, माया, लोभ अथवा का मूठ) 
चोरी इत्यादि कोई भी अनन्त संसारका कारण नहीं है, इसलिये 
वह सहापाप नहीं है किन्तु विपरीत मान्यता हीं अनन्त अवतारों अगट 
होनेकी जड़ है इसलिये वही सहयपाप है, उसीमें समस्त पाप समा जाते 
हैं। जगतमें मिथ्यात्वके बरावर अन्य कोई पाप नहीं है विपरीत मान्यता 


अपने स्वभावकी अनन्त हिंसा है। कुदेवादिकों माननेमें तो ग्रद्दीतमिथ्यात्त 


का अत्यन्त स्थूल महापाप है । 
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कोई लकल्छाईमें करोड़ों मनुष्योंके संहार करनेके लिये खड़ा हो 
उसके पापकी अपेक्षा एक क्षणके मिश्यात्व सेवनका पाप अनन्तगुणा 
अधिक है । सम्यक्त्वी लड़ाईमें खड़ा दो तथापि उसके भिथ्यात्वका सेवन 
नहीं है इसलिये उस समय भी उसके अनन्‍त संसारके कारण रूप बन्धनका 
अभाव ही है। सम्यग्दशनके दोते ही ४१ प्रकायके कर्मोंका तो बन्ध होता ही 
जी है । सिथ्यात्वका सेवन करने वाला मद्दा पापी है। जो मिथ्यात्वका 
सेवन करता है और शरीरादिकी क्रियाको अपने आधीन मानता है पषहद्द 
जीब त्यागी होकर भी यदि कोसल पींछीसे पर जीवका यततन कर रहा 
हो तो भी उस समय भी उसके अनंत संसारका बंध ही होता है और उसके 
समस्त प्रकृतियोँ बंधती हैं और शरीरकी कोई क्रिया अथवा एक विकल्प 
भी सेरा स्वरूप नहीं है में उसका कतो नहीं हूँ इसप्रकारकी श्रतीतिके छारा 
. जिसने मिथ्यात्वका नाश करके सम्यग्द्शन प्रगट कर लिया है वद्द जीव 
लड़ाईमे हो अथवा विषय सेवन कर रहा हो तथापि उस समय उसके 
संसारकी बुद्धि नही होती और ४९१ प्रकृतियोंके बंधका अभाव ही है। इस 
जगतम मिथ्यात्वरूपी विपरीत सान्यताके समान दूसरा कोई पाप नही है | 


“73 
४ _._ आत्माका भान करनेसे अधूर्व सम्यग्दशन प्रगठ द्ोता छै। इस 


सम्यग्द्शेन ले युक्त जीव लड़ाईमे होने पर भी अल्प पापका बंध करता है 
और वह पाप उसके संसारकी बुद्धि नहीं कर सकता क्योंकि उसके मिशथ्या- 
त्वका अनंत पाष दूर होगया है और आत्माकी अभानमे मिश्यादृष्टि जीव / कर 
पुण्यादिकी क्रियाकों अपना स्वरूप समानता हू तब वद्द सले द्वी पर जीवका 
यतन कर रहा दो तथापि उस समय उसे लड़ाई लड़ते हुये और विषय भोग 
करते हुये सम्यग्दष्टि जीवकी अपेक्षा अनंत गुणा पाप मिश्यात्वका है; 
मिथ्यात्वका ऐसा महान पाप है । सम्यग्दप्टि जीव अल्पकालमें दी मोक्ष- 
दशाको प्राप्त कर लेगा ऐसा महान्‌ घम्मं सम्यग्द्शनमें है । 


जगतके जीव सम्यग्द्शैन और मिथ्यादशीनके स्वरूपको दी नहीं 
समझे वे पापका साप बाहरके संयोगों परसे निकालते है किन्तु वास्तविक 


श्ब्र -.-# सम्यग्दशन 


पाप-त्रिकाल सहापाप तो एक समयके विपरीत अभिम्ायमेँ है। उस 
सिथ्यात्वका पाप जगतके ध्यानमें ही नहीं आता और अपूर्च आत्म प्रतीति 
के श्रगठ होने पर अनन्त संसारका अभाव हो जाता है तथा अभिषरायमें 
सबब पाप दूर होजाते हैं । यह सम्यन्दर्शन क्या वरतु है इसे जगतके जीवोंने 
सुना तक नहीं है । 
मिथ्यात्वरूपी महान पापके रहते हुये अनन्त त्रत करे, तप करे) 
देव वर्शन, भक्ति पूजा इत्यादि सब कुछ करे और देश सेवाके भाव करे 
तथापि उसका संसार किंचित्‌ सात्र भी दूर नहीं होता। एक सम्यग्दर्शन 
( आत्मस्वरूपकी सच्ची पहिचान ) के उपायके अतिरिक्त अन्य जो अनन्त 
उपाय हैं वे सब उपाय करने पर भी सिश्यात्वको दूर किये बिना धर्मका 
अंश भी ग्रगट नहीं होता और एक भी जन्म मरण दूर नहीं होता, इसलिये 
यथार्थ तत्त्व विचाररूप उपायके द्वारा-सर्ब प्रथम मिथ्यात्वका नाश करके 
शीघ्र ही सम्यक्त्वको भाप्त कर लेना आवश्यक है। सम्यक्त्वका उपाय हां 
सर्च प्रथम कर्तव्य है । 
यह खास ध्यानसें रखना चादिये कि कोई भी झुभभावकी क्रिया 
7 त्रत तप इत्यादि सम्यक्त्वको श्रगाट करनेका उपाय नहीं है फिन्‍नु 
आत्मस्वरूपका आन और अपने आत्माकी रुचि चथा लक्ष्य पृवर 
पत्समागम ही उसका उपाय है, दूसरा कोई उपाय नहीं है | 
धमैं परका कुछ कर सकता हूँ और पर मेरा कर सकता दै तथा 
उुण्यके करते करते धर्म होता है! इसप्रकारकी मिश्यात्वपू्ण विपरीस 
गस्यतामें एक क्षण भरमें अनन्त दिंसा है, अनन्त 'असत्य है, अनन्त चोरी 
|, अनन्त अन्नह्मचर्य ( ज्यभिचार ) है और अनन्त परिम्रद् है। 
पथ्यात्वमें एक ही साथ जगवके अनन्त पापोफा सेयन है । 
९-में पर द्रब्यफा कुछ फर सफता हैँ इसका 'र्य गंद् है शि 
गन्‌र्मे जो अनन्त पर द्रव्य हैं इन सवझो पराधीन माना है शीर पर मेरा 
ल्‍उ कर सकता है) इसका अर्थ यद हैँ कवि अपने उबमावयां प्राय 
एना है। इस सान्यतामें उगवके अननन्‍्द परदावाला गैर आपने आह! 
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स्वभावकी स्वाधीनताकी हत्या की गई है इसलिये उसमें अन॑त हिंसाका 
महान पाप होता है । 


२---जगतके समस्त पदार्थ स्वाधीन हैं उसकी जगह उन सबको 
पराधीन---विपरीत स्वरूप माना तथा जो अपना स्वरूप नहीं है उसे अपना 
स्वरूप माना; इस मान्यतामें अनन्त असत्‌ सेवनका महापाप है । 

३---पुएयका विकल्प अथवा किसी भी परवस्तुको जिसने अपना 
माना है उसने त्रिकालकी परवस्तुओं और विकार भावको अपना स्वरूप 
सानकर अनन्त चोरीका महा पाप किया हे । 

४--एक द्रव्य दूसरेका कुछ कर सकता है; यों माननेवाले ने 
स्वद्र॒व्य परद्रव्यको भिन्न न रखकर उन दोनोंके बीच व्यभिचार करके 
दोनोंमें एकत्व साना है और ऐसे अनन्त पर द्रव्योंके साथ एकतारूप 


व्यभिचार किया है यही अनन्त मैथुन सेवनका महदापाप है_। 

४---एक रजकण भी अपना नहीं है ऐसा छोने पर भी जो जीव 
मैं उसका कुछ कर सकता हूँ इसप्रकार मानता है वह परद्रव्यकोी अपना 
मानता है । जो तीनों जगवके पर पदार्थ हैं उन्हें अपना मानता है इसलिये 
इस सान्यतार्में अनन्त परिग्रहका महा पाप हे_। 

इसअकार जगत्‌के सर्चे सहा पाप एक मिथ्यात्वमें ही समाविष्ट 
दोजाते है इसलिये जगतका सबसे मद्दा पाप सिथ्यात्व ही है और 
सम्यर्द्शैनके होने पर ऊपरके समस्त महा पापोंका अभाव द्वोजाना है 


इसलिये जगनूका सर्व प्रथम घमे सम्यक्त्व ही है। अतः मिथ्यात्वको छोड़ो 
ओर सम्यक्त्वको भ्रगट करो | 


(३१ ) दर्शनाचार और चारित्राचार 
वस्तु और सत्तार्में कथ्ंचित्‌ अन्यत्व है; सम्पूर्ण वस्तु एक दी गुण 
के बराबर नहीं है; तथा एक गुण सम्पूर्ण वस्तु रूप नहीं है। वस्तुर्में कर्थंचित्‌ 
गुणगुणी भेद है, इसलिये वस्तुके शअरत्येक गुण स्वतन्त्र हैं। श्रद्धा और 


चारित्र ग्रुण मिज्ष २ छहें। चारित्र शुणर्मं कषाय संद होनेसे श्रद्धा 
ब्छ 
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गुणमे कोई लास होता हो सो बात नहीं है। क्योंकि श्रद्धा गुण और चारित्र 
गुणमें अन्यत्व भेद है। कषायकी मंद्ता करना सो चारित्र गुण की 
विकारी क्रिया है। श्रद्धा और चारित्र गुणमें अन्यत्वमेद है, इसलिये 
चारित्रके विकारकी मंदता सम्यक्‌ श्रद्धाका उपाय नहीं हो जाता, किन्तु 
परियूरो द्रव्य रवभावकी रुचि करना ही श्रद्धाका कारण है । 


लक पक न गम सुधर जाने पर भी चारित्र गुण नहीं जाता. 
क्योंकि श्रद्धा और चारित्र गुण भिन्न हैं। रागके कम होनेसे अथवा धारित्र 
गुणके आचारसे जो जीव सम्यक श्रद्धाका माप करना चाः् चाहते हैं वे_ मिथ्या- 


दृष्टि हैं. हैं। उन्हें वस्तु स्वरूपके गुण भेदकी खबर नहीं है। क्योंकि सम्यरदशन 
ओर सम्यकचारित्रके आचार भिन्न र हैं । 


कषायके होनेपर भी सम्यग्दशन हो सकता है और एक भवावतारी 
हो सकता है; तथा अत्यन्त संद कषाय दोनेपर भी यह दो सकता है फि 
सम्यक्द्शन न दो और अनन्त संसारी दो। अज्ञानी जीव चारित्रके 
विकारको मंद करता है किन्तु उस्ते श्रद्धाके स्वरूपकी खबर नहीं दोती। 
पहले यथार्थ श्रद्धाके अयट होनेके बिना कदापि भवका अन्त नहीं होता । 
सच्ची श्रद्धाके बिना सस्यक्चारित्रका अंश भी प्रयट नहीं द्ोता । पानी 
के विशेष चारित्र न दो तथापि वस्ठु स्वरूपकी प्रतीति होनेते दर्शनाचारमें 
बद्द निःशंक होता है । सेरे स्वभावमें रागका अंश भी नहीं है, में शान 
स्वभावी ज्ञाता ही हूँ-जिसने ऐसी प्रतीति की है उसके चारित्र दशा ने 
होनेपर भी दर्शनाचार सुधर गया है, उसे श्रद्धामें कठापि शका नहीं दोती। 
ज्ञानीको ऐसी शंका उत्पन्न नहीं दोती कि “सग दोनेसे मेरे सम्बसदशनग 
कहीं दोप तो नहीं आ जायगा? | ज्ञानीके ऐसी शंका दो दी नहीं सकी, 
क्योंकि वद्द जानता है कि जो राय दोता है. सो चारित्रका दोप है। इत 
चारित्रके दोपसे श्रद्धा गुणरमें मलीनता नहीं आा जाती । हाँ, जो राग दी ध 
है उसे यदि अपना स्वरूप माने अयवा परमें खुस छुद्धि माने मो उसा 
अ्रद्धामें दोप आता है। यदि सची अतीतिकी भूमिकामें अगस राय हो पद! 
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उसका भी निषेध करता है और जानता है कि यद दोष पारित्रका है, वह 
मेरी अद्धाको द्वानि पहुँचानेमेँ समर्थ नहीं छे,-ऐसा दर्शनाचारका अपूबोे 
सामर्थ्य है । 


दुशेनाचार ( सम्यकद्शन ) दी सर्चे प्रथस पवित्र धर्मे है। अनन्त 
पर द्वव्योंके काममें में कुछ निमित्त भी नहीं हो. सकता, अर्थात्‌ परसे तो मिन्न, 
ज्ञाता ही हूँ; और आसक्तिका जो रागद्रेष है वद्द भी सेरा स्वरूप नहीं 
है, वह मेरे श्रद्धा स्वरूपको द्वानि पहुँचानेमें समर नहीं है--ऐसा दशेना- 
धायकी प्रतीतिका जो बल है सो अल्पकालसें मोक्ष देने वाला है; अनन्त 
भवका नाश करके एक भवावतारी बना देनेकी शक्ति दुशेनाचारसमें हे । 
दर्शेनाचारकी प्रतीतिको प्रगट किये बिना रागको कस करके अनन्त बार 
बाह्य चारित्राचारका पालन करनेपर भी दशेनाचारके अभाव उसके अनंत 
भव दूर नहीं हो सकते। पहले दर्शनाचारके बिना कदापि धर्म नहीं 
ही सकता । 


श्रद्धामें परसे भिन्न निव्वत्त स्वरूपको मान लेनसे ही समस्त रागादि 
की अबृत्ति और संयोग छूट दी जाते हों सो बात नहीं है, क्योंकि श्रद्धा गुण 
ओर चारित्र गुणमें मिन्नता है इस/लये श्रद्धा गुय्की निर्मलता भ्रगट होने 
पर भी चारित्र गुणमें अशुदर्धता भी रहती है । यदि द्वव्यको सर्वेथा एक श्रद्धा 
गुण रूप ही माना जाय तो श्रद्धा गुणके निर्मेल होनेपर सारा द्रव्य संपूरो 
झुद्ध ही दो जाना चाहिये, किन्तु श्रद्धा गुण और आत्मासें सर्वथा एकत्व- 
अमेद भाव नहीं छह इसलिये श्रद्धा गुण और चारित्र गुणके विकासमें क्रम 
बन जाता दै। ऐसा होनेपर भी गुण और द्रव्यके प्रदेश भेद न साने, 
श्रद्धा और आत्मा प्रदेशकी अपेक्षासे तो एक ही हैं। गुण और द्रव्यमें 
अन्यत्त्र भेद होनेपर भी प्रदेश भेद नहीं है । वस्तुर्मे एक ही गुण नहीं किन्तु 
' अनन्त गुण हैं और उनमें अन्यत्व नामका सेद है, इसलिये-श्रद्धाकें होनेपर 
तत्काल द्वी केवलज्ञान नहीं होता। यदि श्रद्धा होते ही तत्काल ही संपूरा 
केबलज्ञान हो जाय तो वस्तु अनन्तगुण ही सिद्ध नहीं हो सकेंगे । 
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यह आमका दृष्टान्व देकर अन्यत्व भेदका स्वरूप समभादे हैं--- 
आममे रंग और रसगुण भिन्न २ हैं, रंग गुण हरी दशाको बदलकर पीली 
दशा रूप छोता है तथापि रस तो खट्टा का खट्टा द्वी रहता है तथा रस गुण 
बदलकर मीठा दो जाता दै तथापि. आमका रंग दृरा दी रहता है क्योंकि 
रंग और रस शुण भिन्न २ हैं। इसप्रकार बसतु्में दशन गुण॒रे विकसित होने 
पर भी चारित्र सुण विकसित नहीं भी दोता है ! परन्तु ऐसा नहीं हो सकता 
कि चारित्र गुण विकसित हो और दशनगुण विकसित न हो। स्नरण रहे 
कि सम्यकदशेन के बिना कद्ापि सम्यक्चारित्र नहीं हो सकता । 
प्रश्न--जब कि श्रद्धा और चारित्र दोनों गुण स्वतंत्र है तव ऐसा 
क्यों होता है ९ 

उत्तर---यह सच है कि गुण स्वतंत्र है परन्तु श्रद्धा गुणते चारित्र- 
गुण उच्च प्रकारका है, श्रद्धाकी अपेक्षा चारित्रम विशेष पुरुपार्थथी आव- 
श्यक्ता है और श्रद्धकी आवेज्षा चारिन्न विशेष पूज्य दै इसलिये पहले श्रद्धा 
विकसित हुए बिना चारित्रगुण विकसित हो ही नहीं सकता । जिसमे श्रद्धा 
गुणके लिये अल्प युरुषार्थ न द्वो उसमें चारित्र गुणके लिये अत्यधिक पुरु- 
पार्थ कह्ांसे हो सकता है ? पहले सम्यक्‌ श्रद्धाको अ्रगट करनेका पुर्पार्थ 
करनेके बाद विशेष पुरुषार्थ करने पर चारित्रदेशा भ्गद दोती है। भरद्धारी 
अपेक्षा चारित्रका पुरुषार्थ विशेष है इसलिये पहले श्रद्धा होती है, उसके वाद 
प्वारित्र होता है। इसलिये पहले श्रद्धा श्रगट होती है और फिर चारित्रका 
विकास दोता है । श्रद्धासुणशकी ज्ञायिक श्रद्धा रूप पर्याय द्वोनेपर भी शान 
और चारित्र्में अपूर्णंता होती है। इससे सिद्ध हुआ कि बस्तुर्मे अनत गुण 
हैं और वे सब स्वतंत्र हैं; वद्दी अन्यत्व भेद है 

ज्ञानीकै चारित्रकें दोपके कारण रागद्ठेप होता है तथापि हे 
अन्तरंगसे निरन्तर यह समाधान बना रहता दै कि--यद्ध रागई प परवागउ रस 
परिणमनके कारण नदी किन्तु मेरे दोपसे होते ्ट, तथापि यदद मेय डी 
नहीं है, मेरी पर्योयमें रागद्वेप दवनेंसे परमें फोर परिवर्तन नहीं होता । रस 
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प्रतीति होनेसे ज्ञानीके रांगहोषका स्वामित्व नहीं रहता और ज्ञाठत्वका 
अपूर्ने निराकुल संतोप हो जाता है । केवलज्नान होने पर भी अरिहन्त भग- 
चानके अदेशत्व गुणकी और ऊध्वेंगसन स्वभावकी निर्मेलता नहीं है इसी- 
लिये वे संसारमें है । अघातिया कर्मोंकी सत्ताके कारण अरिहन्त भगवानके 
संसार हो सो बात नहीं है; किन्तु अन्यत्व नामक भेद होनेके कारण अभी 
प्रदेशत्व आदि गुणका विकार है इसीलिये वे संसारसें है । 


जैसे---सस्यग्द्शनके होने पर चारित्र नहीं हुआ तो वहाँ अपने 
चारित्र गुणकी पर्योयर्मे दोष द्ै, श्रद्धामें दोष नहीं। चारित्र संबन्धी दोष 
अपने पुरुपार्थवी कमजोरीके कारण है, कर्मके कारण वह दोष नहीं है, 
इसीप्रकार केवलज्ञानके होनेपर भी प्रदेशत्व सत्ता और जोग सत्तामें जो 
विकार रहता है उसका कारण यह है कि समस्त गुणोंम अन्थत्व नामक 
भेद है। अत्येक पर्योयकी सत्ता स्व॒तत्र है। यह गाथा द्रव्य गुण पर्यौयकी 
स्वतंत्र सचाको जैसाका तैसा बतलाती है । क्योंकि यद् शेय अधिकार है 
इसलिये प्रत्येक पदार्थ और गुणकी सत्ताकी स्वतंत्रताकी प्रतीति करता दै । 
यदि शअत्येक गुणसत्ता और पर्यौय सत्ताके अस्तित्वको ज्यों का त्यों जाने 
तो ज्ञान सच्चा है । निर्विकारी पर्योय अथवा विकारी पर्याय भी स्वतंत्र 
पर्यौय सत्ता है। उसे ज्यों को त्यों जानना चाहिये । लोष जो विकार भो 
पर्यायमें स््र॒तन्न रूपसे करता है उसमें सी अपनी पर्योयका दोष कारण है । 
प्रत्येक द्रठय गुण पर्योयकी सत्ता स्वतंत्र दे तब फिर कर्मेकी सत्ता आत्माकी 
सत्तामें क्या कर सकती है ? कम और आत्माकी सत्ता्में तो अदेश भेद 
स्पष्ठ है दो बस्तुओंमें स्वेथा प्रथक्त्व भेद है । 


यहाँ यह बताया गया है कि एक गुणके साथ दूसरे गुणका प्रथ- 
क्त्त भेद न होनेपर भी उनमें अन्यत्व सेद है; इसलिये एक गुणकी सत्तामें 
दूसरे गुणकी सत्ता नहीं है। इसप्रकार यदद गाथा स्व ही अभेद्त्व और 
मेदत्व बदलावी है। प्रदेश सेद न दोनेसे असेद है और गुण-गुणीकी 
अपेक्षाले भेद है कोई भी दो वस्त॒यें लीजिये उन दोनोंमेँ प्रदेशत्वभेद है, 


श्श्प दर क्र सम्यग्दशन हु 


किन्चु एक वस्तु जो अनन्त गुण हैं उन गुणोंसें एक दूसरे के साथ अन्यत्व 
भेद है, किन्तु प्रथक्त्व भेद नहीं है । 

इल दो प्रकारके भेदोंके स्वरूपको समर लेनेपर अनंत पर द्रव्योंका 
अहंकार दूर हो जाता है और पराश्रय बुद्धि दूर दोकर स्वभावकी उृढ़्ता हो 
जाती दै तथा सच्ची श्रद्धा दोनेपर समस्त गुणोंको स्वतंत्र मान लिया जाता है 
पश्चात्‌ समस्त शुण शुद्ध हैं ऐसी अतीति पू्वेंक जो विकार द्वोता है उसका 
भी मात्र ज्ञाता ही रहता है; अर्थात्‌ उस जीवको विकार और भवके नाशकी 
अतीति दो गई है। सममका यही अपूर्वे लाभ है ज्ञेय अधिकारमें द्रव्य- 
गुण-पर्योयका वर्णन है; अत्येक गुख-पर्यौय ज्ञेय है अथोात्त्‌ अपने समस्त गुण- 
पर्यायका और अमेद्‌ स्वद्रत्यका ज्ञाता हो गया, यही सम्यग्द्शन घ॒र्म है। 


३२. कोन सम्यर्दृष्टि हे ? 


शुद्ध लय कतक फलके स्थान पर है, इससे जो शुद्धनयका आश्रय 
करते हैं दें सम्यक्‌-अवलोकन करनेसे सम्यन्दष्टि हैं, परन्तु दूसरे (जो 
अशुद्धनयका आश्रय करते हैं वे ) सम्यग्दृष्टि नहीं हैं । इसलिये कमेसे भिन्न 
आत्माको देखने चालोंको व्यवह्यरनय अनुसरण करने योग्य नहीं हे ! 
( श्री अम्ृतचन्द्राचार्य देवकृत टीका समयसार याया ११) 
“यहाँ ऐसा समझना चाहिये कि जिनवाणी स्याह्ाइरूप है। भयो- 
जनवश नयको मुख्य-गौण करके कहती है। प्राणियोको भेद्रूप व्यवहार 
का पक्त तो अनादिकालसे ही है; और जिनवाणीमें व्यवहारका उपदेश 
झुछ नयका इस्तावलस्व सममकर वहुत किया है; किन्तु इसका फल 
संसार ही है | छुछनयका पक्ष तो कभी आया ही नहीं और इसका डप- 
देश भी बिरल है--कहीं कहीं है; इससे उपकारी श्री गुरु ने छुद्धनयके 
ग्रहणका फल मोक्ष जानकर इसका उपदेश अ्धानतासे ( सुख्यतासे ) 
दिया है कि--शुद्धनय भूताथे है, सत्याथे है, इसका आश्रय करनेसे सम्य- 
र्टष्टि हुआ जा सकता है; इसे जाने बिना जद्दों तक जीव व्यवद्दार नयमें 
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सग्न है वहों तक आत्माके श्रद्धाज्ञानरूप निश्चय सम्यक्त्व नहीं हो सकता ।? 
इसप्रकार आशय समझना | ; 
( समयसार गाथा १९ का भावार्थ ) 


३४. सम्यस्दष्टिका वर्णन 
सज्जन सम्यमग्दष्टिकी प्रशंसा करते हुए पं० श्री बनारसीदासजी 
कहते हैं. कि--- ४ 
भेद विज्ञन जग्यो जिनके घट 
शीतरू चित्त भयो जिम चन्दन 
केलि करें शिव मारगमें 
जग मांहि जिनेश्वरके लघु नन्दन । 
सत्य. स्वरूप सदा जिन्हके 
प्रगदयों अवदात मिथ्यात निर्कंदन, 
शान्त दशा तिनकी पहिचान 
करे कर जोरि बनारसि दवंदन | 
( नाटक---समयसार ) 
अथ३---जिसके अंतरमे भेद विज्ञानका प्रकाश भगरट हुआ है, 
जिनका हृदय 'चन्द्लके समान शीतल हुआ है, जो मोक्षमार्गसं केलि-क्रीड़ा 
करते हैं और इस जगतमें जो जिनेश्वरके लघु नन्‍्दन ( युवराज ) हैं । और 
सम्यर्दर्शन हारा जिनके आत्मामें सत्य स्वरूप श्रकाशमान हुआ है, तथा 
सिथ्यात्वका निकंदन कर दिया है--ऐसे सम्यग्दष्टि भव्य आत्माकी शान्ति 
को देखकर परिडत बनारसीदासजी उन्हें हाथ जोड़कर नमस्कार करते हैं । 
३०. मिथ्यादृष्टिका वर्णन 
चरम न जानत वखानत भरस रूप 
. ठौर ठौर-ठानत लड़ाई पक्षपातकी, 


१६० -+ः सम्यगदशस 


भूल्यों अभिमानमें न पाँव घरे धरनीमें 
हिरदेमें करनी विचारे उत्पातकी । 
फिरे डावॉडोल सो करमके कलोलनिमें 
हूँ. रही अवस्था ज्यू वभूल्या कैसे पातकी । 
जाकी छाती ताती कारी कुटिल कुवाती भारी 
ऐसो त्रह्मघाती है मिथ्याती महा पातकी ।। 


( नाटक- समयसार ) 

अर्थ+--जो स्वयं किंचित्‌ मात्र घर्मको नहीं जानता और घसमे 
स्वरूपका अमरूप व्याख्यान ( वर्णन ) करता है धर्सके नाम पर हरणएक 
प्रसंग पर पक्तपातसे लड़ाई किया करता है और जो अभिमानमें मस्त होकर 
भान भूला है और घरती पर पैर नहीं रखता अथोत्‌ अपनेको महान सम- 
भता है; जो श्रति समय अपने हृदयर्में उत्पातकी करणीका ही विचार 
करता है, तूफानसे पड़े हुये पत्तेकी भाँति जिसकी अवस्था शुभाश्ुभ 
कर्मोंकी तरंगोंमें दावॉडोल हो रही है, कुटिल पापकी अग्निसे जिसका अँतर 
तप्त हो रद्दा है-ऐसा महा दुष्ट, कुटिल, अपने आत्म स्वरूपका घात करने 


वाला भिथ्यादृष्टि मह्ापातकी है | 
[ कविवर वनारसीदासजो ] 


900964स्‍&७6606000090606000066७6096७608 
“४ परम रत्न +--- 


शंकादि दोषोंसे रद्ित ऐसा सम्यग्द्शेन वद्द परम रत्न है। 
आर वद परमरत्न संसार-ठुःखरूपी दरिद्रताका अवश्य नाशा 


करता है । 


छ 


[ सार समुच्चय ४० ] 
७९७७७ ७०७७७०७ 800७60690090066७0 
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(३५ ) सम्यग्द्शनकी रीति 


यह प्रवचनसारकी ८० वीं गाथा चल रही है | आत्मामें अनादि- 
कालसे जो मिथ्यात्व भाव है अधमे है, उस सिथ्यात्व भावको दूर करके 
सम्यग्द्शन केले प्रगट हो उसके उपायका इस गाथामें वर्णुन किया है। 
इस आत्माका स्वभाव अरिहंत भगवान जैसा द्वी--छुण्य-पाप रहित है। 
आसत्माके स्वभावले च्युत होकर जो पुय-पाप होते है उन्हें अपना स्वरूप 
मानना वह्द भिथ्यात्व है । शरीर, मन, वाणी आत्माके आधीन हैं और 
उन्तकी क्रिया आत्मा कर सकता है--ऐसा मानना वह सिश्यात्व है, 
तथा आत्मा, शरीर-प्न-चाणीके आधोन है ओर उनकी क्रियापे 
आत्मा को धर्म होता दै--ऐसा मानना भी _सिथ्यात्व है--अ्रस है और अनंत 
संसारमे परिश्रमणका कारण है | उस मिथ्यात्वका नाश किये विना धर्म 
नही दोता । उस सिथ्यात्वको नष्ट करनेका उपाय यहाँ बतलाते हैं । 
७...“ (४२) जो जीव सगवान अरिहन्तके आत्माको द्रव्य-गुण-पर्यायरूप 
से बराबर जानता है वह जीव वास्तवर्मे अपने आत्माको जानता है ओर 
उसका मिथ्यात्वरूप भ्रम अवश्य द्वी नाशको श्राप्त द्ोता है तथा शुद्ध 
सम्यक्त्व प्रगट होता है--यह धर्मका उपाय है। अरिहन्तके आत्माका 
नित्य एकरूप रहनेवाला स्वभाव कैसा छे; उसे जो जानता है वद्द जीव 
अरिइन्त जैसे अपने आत्माके द्वव्य-गुण परयोयको पहिचान कर, पश्चात्‌ 
अभेद आत्माकीं अन्तदेष्टि करके सिथ्यात्वको -दूर करता है और सम्यरदर्शन 
पभगठ करता है--यद्द ८० वीं गाथाका-संक्षिप्त सार है । 


(३ ) आज सांरालिक पअसंग हे और गाया भी अलौकिक आई 
है । यह गाथा ८० वीं है, ८० वीं अथोत्त आठ और शून्य । आठ कर्मोका 
अभाव करके सिद्ध दशा केसे द्ो---उसकी इससे बात है । दि 

(४ ) अरिहन्त भगवानका आत्मा भी पहले अज्ञानदशार्में था 
ओर संसारमें परिश्रमण करता था, फिर आत्माका भान करके मोहका 


चय किया और अरिहन्त दशा भ्रगट हुईं | पहले अज्लान दशामें भी वही 
र१ 


श्व्र -# सम्यग्दशीन 


आत्मा था और इस समय अरिहन्त दशार्मं भी वही आत्मा है;।--इसप्रकार 
आत्मा त्रिकाल रहता है वह द्रव्य है, आत्मामेँ जल्ञानादि अनन्त शुण एक 
साथ विद्यमान हैं वद गुण है, और अरिहन्तको अनंत केवलज्ञान, केचल- 
दशंन, अनन्त सुख और अजलन्‍्त वी प्रगट हुये हैं वह उनकी पयोय है, 
उनके राग-छेष या अपूर्णंता किंचित्‌ भी नहीं रहे है । इसप्रकार अरिहन्त 
भसगवानके द्रव्य-गुण-पर्यायको जो जीव जानता है वह अपने आत्माको 
सी वेसा ही जानता है; क्‍योंकि यह आत्सा भी अरिहन्तकी द्वी जातिका है, 
जैसा अरिहन्तके आत्माका स्वभाव है चेसा ही इस आत्माका स्वभाव है; 
निःग्वयसे उसमें कुछ भी अन्तर नहीं है| इससे पहले अरिहन्तके आत्माको 
जाननेसे अरिहन्त समान अपने आत्माको भी जीव मन दछारा-विकल्पसे 
जान लेता है, और फिर अन्तरोन्मुख होकर गुण-पर्यायोंसे अभेदरूप एक 
आत्मस्वभावका अनुभव करता है तब द्रव्य-पर्यायक्री एकता होनेसे वह जीव 
चिन्सात्र सावको प्राप्त करता है, उस समय सोहका कोई आश्रय न रहनेसे 
वह अवश्य दी नष्ट हो जाता है और जीवको सम्यग्द्शन प्रगट होता है, 
चह अपूर्व है। सम्यग्द्शनके बिना तीनकालमे घसे नहीं दोता | 


(४ ) जैसा अरिहन्त भमगवानका आत्मा है वैसा ही यद्द आत्मा 
है | उसमें जो चेतन है वह द्रव्य है; चेतन अथीत्‌ आत्ना है वह द्व्य है । 
चैतन्य उसका गुण है । चैत्तन्य अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन, वह आत्माका गुण है । 
आर उस चेतन्यकी अ्रंथियों अर्थात्‌ ज्ञान-दशैनकी अवस्थाएँ-ज्ञान-दरशंनका 
परिणमन वह आत्माकी पयौयें हैं। इसके अतिरिक्त कोई रागादि भाष 
या शरीर-मन-वाणीकी क्रियाएँ वे वास्ववर्में चैतन्‍्यका परिणमन नहीं 
इससे वे आत्माकी पायें नहीं हैं, आत्माका स्वरूप नहीं हैं । जिस अशाना 
को अरिहन्त जैसे अपने द्वव्य-गुख्-पर्यायकी खबर नहीं है. चह रागारियों 
आर शरीरादिकी क्रियाको अपना मानता है । “पमैं तो चैतन्य द्रव्य हू; खफमी 
चैतन्य गुण है और झुम्रमें अतित्षण चैवन्यकी अवस्था होती दै--बद मरा 
स्वरूप है; इसके अतिरिक्त जो रायादि भाव द्वोते है बद मेरा सशा शइटप 
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नहीं है, और जड़की क्रिया तो मुझमें कभी नहीं है”-इसप्रकार जो 
अरिहन्त जैपते अपने आत्माको मनसे वरावर जान लेता है वह जीव आत्म- 
रवभावके आऑगनमे आया है । यहाँ तो, जो जीव स्वभावके आऑगनसे 
आगया वह अवश्य ही स्वभावमें प्रवेश करता दै--ऐसी ही शेली है । 
आत्माके स्वभावकी निर्विकल्प प्रतीचति और अनुभव चह स॑भ्यकक्‍त्व है; 
चह अपूर्च घमे है । चद्द सम्यग्दशन भ्रगट करनेके लिये जोब प्रथम तो 
अपने आत्माको मन छारा समझ लेता है | केसा समभता है ९ मेरा 
स्वभाव द्वव्य-गुश-पर्यीयत्त अरिहन्त जैसा ही है। जैसे अरिहन्तके त्रिकाल 
द्रव्य-गण है वैसे ही द्रज्य-गुण सुभमें हैं। अरिहन्तकी पर्यायर्मे राग हेष 
नहीं है और मेरी पर्यायमें राग-छेप होते हैं चह मेरा स्वरूप नही है,--- 
इसप्रकार जिसने अपने आत्माको राग-होष रहित परिपूर्ण स्वभाववाला 
निश्चित्‌ किया वह जीव सम्यग्द्शेन प्रगट होनेके ऑगनम खड़ा है । अभी 
यहाँ तक सनके अचलम्बन हारा स्वभावका निरेय किया है इसले ऑयन 
कहा है । सनका अवलस्बन छोड़कर सीधा स्वभावका अनुभव करेगा वह 
साक्षात्‌ सम्यग्दशन है । भले ही पहले मनका अवलम्बन है, परन्तु निणेय 
में तो “अरिहन्त जैसा मेरा स्वभाव है?”---ऐसा निमश्।ित्‌ किया छै। “में 
राग-छेपी हूँ, मे अपूर् हूँ, में शरीरकी क्रिया करता हूँ?---ऐसा निश्चित 
नहीं किया है, इसलिये उसे सम्यग्द्शंनका आंगन कहा है । 

(६ ) यह गाथा वहुत उच्च है, इस एक ही गायामे हजारों 
शास्त्रोंका सार आज़ाता है। ज्ञायिक सम्यग्टष्टि होकर केवलज्ञान प्राप्त करे- 
ऐसी इस गाथामें वात है। श्रेणिक राजा इस समय नरकमसे हैं, उन्हें 
च्यायिक सम्यरद्शन है; इस गाथाके कथानुसार अरिहन्त जेसे अपने 
आात्माका भान छै। भरत चक्रवर्तिको छह खण्डका राज्य था, तथापि 
च्तायिक सम्यक्दशन था; अरिहन्त जैते अपने आत्म स्वभावका भान एक 
चोण भरी च्युत नही होता था। एसा सम्यग्द्शेन कैसे प्रगट हो उसकी यह 
बात है । 

(७ ) अरिहन्त जेसे अपने आत्माकों पदले तो जीव मन द्वारा 
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जान लेता है । में चेतन ज्ञाता-च्ष्टा हैँ, और यह जो जाननेकी पयौय होती है 
चह मैं हूँ; रागादि होते हैं. वह मेरे ज्ञानका स्वरूप नहीं है,।--इसप्रकार स्व- 
सन्मुख होकर सन हारा जिसने अपने आत्माको जाना वह जीव श्रात्माके 
ससस्‍्यग्द्शेनके आँगनमें आया है | किसी बाह्य पदार्थले आत्माको पहिचानना 
वह अज्ञान है। आत्मा लखपति या करोड़पति नहीं है, लक्ष्मी तो जड़ है 
उसका स्वामी जात्मा नहीं है; आत्मा तो अनन्तपति है, अपने अनन्त गुणों 
का स्वामी है। अरिहन्त सगवानको तेरहवे गुणस्थानमें जो केवलजन्नानादि 
दशा अगट हुई---बह् सब मेरा स्वरूप है, और भगवानके राग-द्वेप तथा 
ध"्यपूर्ण ज्ञान दूर होगये वह आत्माका स्वरूप नहीं था इसीसे दूर होगये हैं, 
इसलिये वे रागादि भेरे स्वरूपमें भी नहीं हैं। मेरे स्व॒रूपमें राग-हेप आजलव 
नहीं हैं अपूर्यता नहीं है। आत्माकी पूर्ण निमेल राग रद्धित परिणति ही 
मेरे पर्योयका स्वरूप है;।--इतना समझा तव जीव सम्यग्दर्शनके लिये 
पात्र हुआ है; इतता समकने वालेका मोहभाव मंद दोगया है, और कुरेंच- 
छुयुरु-कुशास्त्रकी मान्यता तो छूट दी गई है। 


(८) तीनलोकके नाथ श्री तीथंकर भगवान कद्दते हैँ कि मेरा 
आर तेरा आत्मा एफ द्वी जाविका है, दोनोंकी एक दी ज्ञाति है। जैसा मेरा 
स्वभाव है वैसा ही वेरा स्वभाव है। केवलज्ञान दशा श्रगट हुई वह बादरने 
नही प्गठी है, परन्तु आत्तमासें शक्ति है उसीमें से प्रगटी हुई दें । तेरे 
आत्मामें भी वैसी दी परिपूर्ण शक्ति है। अपने आत्माकी शक्ति अरिदल्त 
जैसी है, उसे जो जीव पहिचाने उसका सोह नष्ट हुए विना न रहे । 


जैसे मोरके छोटेसे 'अंडेमें साढ़े तीन द्वायका मोर होनेफा सभार 
भरा है, इससे उसमेंसे मोर होता द्वै । मोर होनेकी शक्ति मोरनीमें ते न 
आयी) और अडेके ऊपर वाले छिलकेमेंसे भी नदी आयी हैं, परन्तु अंटेड 
भीतर भरे हुए रखमें बद्द शक्ति है । उसी मकार आत्मामें फेव शान अगद 
होनेकी शक्ति है, उसमेंसे फेचलज्ञानका विकास छेता है। हारीर-मनन्याश 
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या देव-गुरु-शास्त्र तो ( मोरनी की भॉति ) पर वस्तु हैं, उसमें पे केवलज्ञान 
प्रगठ दोनेकी शक्ति नहीं आयी है, और पुण्य-पापके भाव ऊपरवाले छिलके 
के समान हैं, उसके केवलज्ञान होनेकी शक्ति नहीं है । आत्माका स्वभाव 
अरिहन्त जैसा है वह, शरीर-मन-वाणीसे तथा पुण्य-पापले रहित है, उस 
स्वभावमें केवलज्ञान प्रगट होनेकी शक्ति है। जिसप्रकार अन्डेमें बड़े-बड़े 
विषैले सर्पोंको निगल जानेवाला मोर होनेकी शक्ति है, उसीप्रकार मिथ्या- 
त्वादिका लाश करके केवलज्ञान प्राप्त करे वैसी शक्ति श्त्येक आत्मामें है। 
चैतन्य द्रव्य, चैतन्य गुण और ज्ञाता-दृष्टारूप पर्योयका पिण्ड आत्मा है, 
उसका स्वभाव मिथ्यात्वकोी बनाये रखनेका नहीं परन्तु उसे निगल जाने 
का-कटष्ट करनेका है। ऐसे स्वभावको पहद्दिचाने उसके मिथ्यात्वका क्षय हुए 
बिना न रहे । परन्तु, जैसे--अण्डेमें मोर कैसे दोगा १-ऐसी शंका करके 
उसे हिलाये-डुलाये तो उसका रस सूख जाता है। और मोर नहीं होता; 
उसीप्रकार आत्माके स्वभाव सामथ्यका विश्वास न करे और “इस समय 
आत्मा भगवान के समान कैसे होगा ?!--ऐसी स्वभावमें शंका करे तो 
उसे सम्यग्दशन नहीं होता, और न मोह दूर छोता है । सम्यग्द्शनके बिना 


कभी धर्म नहीं दोता । छः ५ 


( ६ ) अब, मोरके अंडेमें मोर होनेका स्वभाव है; वदद स्वभाव 
किसप्रकार ज्ञात छोता है ? वद्द स्वभाव किन्‍्दीं इन्द्रियोंके छारा ज्ञात नहीं 
होता । अंडेको हिलाकर सुने तो कान छारा वह स्वभाव ज्ञात नही होगा; 
दहाथके स्पशले सी उसका स्वभाव ज्ञात नहीं होगा, आखले भी दिखलाई 
नहों देगा, नाक ते उसके स्वसावकी गंध नहीं आयेगी और न जीमसे अण्डे 
का स्वभाव ज्ञात होगा । इसप्रकार अण्डेमें मोर दोनेकी शक्ति है वह किन्हीं 
इन्द्रियों द्वारा ज्ञाव नहीं होती परन्तु ज्ञानसे दी ज्ञान होती है। स्वभावको 
जाननेका ज्ञान निरयपेक्ष है, किन्हीं इन्द्रियादिकी उसे अपेक्षा नहीं द्वै। किसी 
भी वस्तुका स्वभाव अतीन्द्रिय ज्ञानसे ही ज्ञात होता है । उसीग्रकार आत्मा 
में केबलज्ञान होनेका स्वभाव विद्यमान है; वह स्वभाव कानसे, आँखसे, 
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नाकसे, जीभसे या स्पशैते ज्ञात नहीं हो ता, मन छारा या राग छारा भो वास्तव 
में वद्द स्वभाव ज्ञात नहीं होता । इन्द्रियों और सनका अवलस्बन छोड़कर 
स्वभावोन्मुख हो उस अतीन्द्रिय ज्ञानसे ही आत्मस्वभाव ज्ञात होता है। 
यहां ८सन ढ्वारा आत्माको जान लेता है?--ऐसा कहा है, वहाँ तक अभी 
सम्यग्द्शेन नहीं हुआ है, जमी तो रागवाला ज्ञान है । सनका अवलस्बन 
छोड़कर अमेद स्वभावको सीधे ज्ञानसे लक्षमें ले तव सम्यर्दर्शन होता है । 
सम्यगदशन केपे हो-- उसकी यह रीति है । 

ः ( १० ) लिंसप्रकार दियासलाईके सिरेसें अग्नि प्रगट होनेका सघ- 
भाव है।--वह आँख, कान आदि किन्हीं इन्द्रियॉले ज्ञात नहीं होता, परन्तु 
ज्ञान छारा ही ज्ञात होता है। प्रथम दियासलाईके सिरेमें अग्नि अगठ होने 
की शक्ति है---इसप्रकार उसके स्वभावका विश्वास करके किर उसे घिसनेसे 
धरिन अगठ दोती है, उसीग्रकार आत्मामें केवलज्ञान प्रगट होतेका स्वभात्र 
है, वह स्वभाव किन्हीं इन्द्रियों छारा दिखाई नहीं देता, परन्तु अतीरिद्रय 
ज्ञानसे ही ज्ञात होता है। अ्रथम परिपूर्ण स्वभावका विश्वास करके पत्चात 
उसमें एकतारूपी घिसारा ( घिसनेकी क्रिया ) करनेसे केवललान ज्योति 
प्रगट होती है। शरीर-मन-बाणी तो दियासलाईकी पेटीके समान 
हैं, जिसप्रकार दियासलाईको पेटीमें अग्नि होनेक्री शक्ति नहीं है। 
उसी प्रकार उन शर्यरादि में केवलज्ञान होनेकी शक्ति नहीं है, और पूजा 
भक्ति आदि पुण्यभाव या दिसा-चोरी आदि पाप भाव उस दियासलाईके 
पिछले भाग जैसे है। जिसप्रकार दियासलाईके पिछले भागमें अग्नि श्रगट 
होनेकी शक्ति नहीं है, उर्साप्रकार उन पुश्य-पापमें सम्यग्दशन या फेंत्रलशान 
होने की शक्ति नहीं है। वो वह शक्ति काहेसें है ? सम्यग्दशेन-ज्ञान-वारिन्ि 
ओऔर केचलज्ञान द्ोनेकी शक्ति तो चैतन्य स्वभावमें है; पहले उस राभावरी 
प्रचीति करनेसे सस्यकदर्शन और सम्यस्जान होता है, जीर प्राव उसमे 
एकामवा करनेसे सम्यकचारित्र और केंवलजान होता है, इसके ऋविरित 
धन्य प्रकार ते धर्म नहीं होता | स्वमावकी प्रतीति नल करें और पररव-याप 
को घिसता रहे, पूजा भ्रक्ति ऋत्तम शुभरान करता रह तो उस्ल रारयाट्हामे 
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धर्म नहीं होता, और उपवासादि कर-करके शरीर-मन-वाणीको घिसता 
रहे उसमें सी कदीं घर्सम नहीं होता, परन्तु उन शरीर-मन-वाणी ओर 
पुरय-पापसे रद्दित त्रिकाली चैतन्यरूप आत्मस्वभाव है. उनकी प्रतीति 
ओर अनुभव करे तो सम्यग्द्शेनरूप प्रथम घर्मे हो, और पश्चात्‌ उसमें 
एकाप्रता करनेसे सम्यक्चारित्ररूप धर्म हो | सम्यग्दशेनके बिना चाहे 
जितने शास्त्रोंका अभ्यास करले, बत्रत-उपवास करे, प्रतिमा धारण करे, 
पूजा-भक्ति करे या द्रव्यलिगी मुनि होजाये---चाहे जितना करे किन्तु उसे 
घसे नही साना जाता और न वह करते करते धर्म होता है । सम्यग्द्शेन 
होनेसे पददले भी 'अरिहन्त भगवानके द्वव्य-गुण-पर्योयको जाने और उनके 
जैसा अपना आत्मा है--ऐसा मनसे निश्चित्‌ करके उसके अनुभवका 
अभ्यास करे तो उते धर्मसन्मुख कहा जाता है, वह जीव धममंके आंगनमे 
ऊआगया है । 


( ११) अपना आत्मा अरिहन्त जेसा है--ऐसा जद्ाँ मनसे जाना 
वहीं--परके ओरकी एकाम्रतासे या पुण्यसे आत्माको लाभ होता है--यह 
सान्यता दूर दोगई । शरीर-मन-वाणीकी क्रिया तो आत्मासे मिन्न है और 
राग द्वेषके भाव होते हैं वे अरिहंत भगवानकी अवस्थाम नहीं है, इसलिये 
वास्तवमें वे राग हो षके भाव इस आत्माकी अवस्था नहीं है । किसी भी 
पुएय-पापके भावले सस्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र या केवलज्ञान नही होता । 
प्रथम सन द्वारा त्रिकाली आत्माको जाना वहाँ इतना तो निश्चित होगया। 
अथस मनसे तो पूरो आत्म स्वभावकों जान लिया; 'ऐसे आत्माकी श्रतीति 
आओऔर अनुभव करनेसे ही सम्यर्दशेन होता है; तथा उसमें एकामता होनेसे दी 
धचारित्र और केवलज्ञान होता है?-ऐसा निश्चित कर लिया; इसलिये अब 
उस स्वभाव को ओर उन्म्रुख होना हो रहा । वह जीव स्वभावकी ओर उन्मुख 
होकर सोदहका क्षय किसप्र कार करता है--बद्द बात आचाये भगवान हारका 
इृष्टांत देकर बहुत ही स्पष्ट सममायेंगे । 


(१२ ) स्वसावोन्मुखता करके मोहका क्षय करनेकी और सम्य- 
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गडद्शेन प्रगठ करने की यह रीति है। सम्यरद्शेन प्रगट करनेके लिये यह 
अलौकिक अधिकार है। बहुत ही उच्च और अपूर्वे अधिकार आया है ! 
यह अधिकार सममकर स्मरण रखने योग्य और आत्माके अंदर उत्तारने 
जेसा है । अपने अन्तर स्वभावसे एकाग्रताते ही सम्यग्द्शन और सस्यक्‌- 
पघारित्र ग्रगट द्ोता है । ह है 


(१३ ) जिसने अरिहन्च जैसे अपने आत्माकों मन द्वारा जान 
लिया है वह जीव स्वभावके ऑगनमें आया है; परन्ठु ऑगनमें आजाने के 
पत्बात्‌ अब, स्वमावका अनुभव करनेमें अनन्त अपूर्त पुरुषार्थे है । ऑगनममें 
आकर यदि विकल्पमें ही रुका रहे तो अनुभव नहीं होगा। गैसे-महाव्‌ 
सम्राट--चाद्शाहके महलके ओऑगन तक तो आगया; लेकिन अन्द्र अविष्ट 
होनेके लिये हिम्मत होना चाहिये; डसीप्रकार इस चैतन्य भगवानके ऑगन 
में आनेके पत्चात---अर्थात्‌ सन हारा आत्म स्वभावको जान लेनेके पश्चात्‌ 
चैतन्य स्वभावके भीतर-ढलकर अदुभव करनेके लिये अनन्त पुरुषार्थ हो 
वही चैतन्यमें ढहलकर सम्यग्दशेन प्रगट करता है, और दूसरे: जो जीव 
झुभ विकल्पसे रुक जाते हैं वे पुएयमें अटक जाते-हैं। उन्हें घर्म नहीं होता । 
परन्तु यहाँ तो ऑगनमें रुकनेकी बात दी नहीं है; जो जीव स्वभावके ऑगन 
में आया बद स्वभावोन्मुख होकर अलुभव करेया द्वी-ऐसी अग्रतिहत्पनेकी 
ही बात ली है । ऑगनमे आकर लौट आये--ऐसी बाच ही यहाँ नहीं ली है। 


( १४ ) अथम मन द्वारा अरिद्न्त जैसे अपने आत्मस्वभावको जान 
लेनेके पश्चात्‌, अब, अंतरस्वभावोन्सुख दोकर सम्यग्द्शन अगरठ करता 
है,-उसकी बात वतलाते हैं, अब अन्तरमें डलनेकी वात है । बाह्यमें अरिहंत 
भगवानकाः लक्ष तो छोड़ दिया; और अपनेमें भी द्रव्य-युण-पर्योयके भेद 
का लक्ष छोड़कर अन्तरके अमेद स्वभावमे जाता है। पहले अरिहन्त जैसे 
अपने द्वव्य-गुण-पर्याीयको जाना--वह भूमिका हुईं; अब उस भूमिकासें 
निकलकर अन्तरमें अछुभव करनेकी बात है | इसलिये बरावर ध्यान रखकर 


सममकना चाहिए ! 
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(१४ ) यहाॉ मोतियोंके द्वारका दृष्टान्त देकर समभाते हैं। जिस- 
प्रकार हार खरीदने बाला पहले तो द्वार, उसकी सफेदी और उसके सोती- 
इन तीनोंको जानता है, लेकिन जब हार पहिनता है उस समय मोती और 
सफेदीका लक्ष नहीं होता--अकेले हारकों ही लक्षम लेता है । यहाँ हार 
को द्रव्यकी उपसा है सफेदीको गुणकी उपमा है और मोतीको पर्यायकी 
उपसा है । सोहका क्षय करने वाला जीव, प्रथम तो अरिहन्त जैसे अपने 
आत्माके द्वव्य-गुण-पर्यायको जानता है, परन्तु जहाँ तक इन तीनों पर 
लक्ष रहे वहाँ तक राग रहता है और अमेद आत्माका अनुभव नहीं छोता, 
इससे द्रव्य-गुण-पर्यायको जान लेनेके पग्चात्‌ अब गुण और पयौयोंको 
दव्यमें ही समेटकर अभेद आत्माका अनुभव करता है, उसकी बात करते 
हैं। यहाँ पहले पयौयको द्रव्यमें लीन करनेकी और फिर गुणको द्रव्यमेँ 
लीन करनेकी बात को है, कहनेमें तो क्रमसे ही कदह्दी जाती है, परन्तु 
वास्तवर्मं गुण और पयोय दोनोंका लक्ष एक ही साथ छूट जाता है। 
जहाँ अभेद्‌ द्रव्यको लक्षमं लिया वहाँ ग़ुण और पर्यौय--दोनॉका लक्ष 
एक दी साथ दूर होगया और अकेले आत्माका अनुभव रहा। सोतीका 
लक्ष छोड़कर द्वारको लक्ष्में लिया वहा अकेला द्वार दी लक्षम रहा--सफेदी 
का भी लक्ष नहों रह्य । उसीप्रकार जहोँ पर्योयका लक्ष छोड़कर द्रव्यको 
लक्षम लेकर एकाप्र हुआ चहों गुणका लक्ष भी साथ ही हट गया। गुण 

पर्याय दोनों गौण हो गये ओऔर एक द्रव्यका अनुभव रहा। इसप्रकार द्रव्य 
पर लक्ष करके आत्माका अज्ञुभव करनेका नाम सम्यग्दर्शन है । 


( १६ ) सम्यग्द्शनके बिना धर्म नहीं होता, इससे यहों प्रथम ही- 
सम्यग्द्शनकी बात बतलाई है। पुण्य-पाप हों वे निषेध करनेके लिये 
जानने योग्य है परन्तु सम्यग्द्शेनकी रीतिमे पुरय या पाप नहीं हैं । यहाँ 
दृष्टांतसें मूलते हुए हारको लिया है, उसीप्रकार सिद्धांतमें परिणमितत होते हुए 
द्र्यको बतलाना है, द्वव्यका परिणमन होकर पर्यायें आती हैं? उन पर्यायों 
को त्रिकाली परिणसित होते हुए द्रव्यमें ही लीन करके, और गुणके भेदका 

बर्र्‌ 
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विचार छोड़कर द्र॒व्यमें ढलता है तभी सम्यरद्शन होता है। 

पर्यायोंको द्वव्यमें अभेद किया और “ज्ञान वह आत्मा?-ऐसे गण 
गुणीके भेदकी वासनाका भी लोप किया वहाँ विकल्प नहीं रहा इसलिये 
सफेदीको प्रथक्‌ लक्षमें न लेकर उसका हारमें ही समावेश करके जिसप्रकार 
हारको लक्षमें लेता है, उसीग्रकार ज्ञान और आत्मा-ऐसे दो भेदोंको लक्ष 
में न लेकर एक आत्म द्वव्यको ही लक्षमें लेता है; चैतन्यको चेतनमें ही 

स्थापित करके एकाम्र हुआ कि वहीं सम्यग्दशन होता है और मोह नाशको 
प्राप्त होता है। 

( १७ ) देखो भाई ! यही आत्माके हितकी वात है। यह समक 
पूर्व अनन्त कालमें एक क्षण मात्र भी नहीं की है। एक क्षण मात्र भी ऐसी 
प्रतीति करेउप्ते भव नहीं रहता । इसे समझे बिना लाखों-करोड़ों रुपये इकह्े 
हो जायें तो उससे आत्माको छुछ भी लाभ नहीं दै। आपके लक्ष किये 
बिना उसके अनुभवके अमूल्य क्षणका लाभ नहीं मिलता। जिसने ऐंसे 
आत्माका निर्णय कर लिया उसे आद्वार विद्वारादि संयोग हों और पुस्य-पाप 
के परिणाम भी होते हों; तथापि आत्माका लक्ष नहीं छूटवा, आत्माक्ा जो 
निणैय किया है वह किली भी प्र्संगपर नहीं बदलता; इसलिये उसे प्रतिक्षण 
धर्म होता रद्दता है । 

( १८) स्वयं सत्यको ससम ले वहाँ मिथ्या अपने आप दूर दो 
हो जाता है: उसके लिये अतिज्ञा नहीं करना पड़ती | कोई कहे किल्‍अग्ि हप्य 
है--ऐसा मैंने जान लिया; अब सुम्द “अग्नि शीतल है!--ऐसा न साननेको 
प्रतिज्ञा दी | लेकिन उसमें प्रतिज्ञा क्या ९ अग्निका स्वभाव उपर है दी ऐसा 
जाना वहीं उसे उन्डा न माननेकी प्रतिज्ञा दो दी गई ! उसीप्रकार कोई दे 
कि-'मिश्री कड़वी है!-ऐसा न मानने की प्रतिज्ञा दो ! तो वैसी प्रतिन्ना नहीं 
होती । मिश्रीका मीठा स्वभाव निश्चित किया वहाँ स्वयं वह अ्रतिन्षा दो गई। 

उसीप्रकार,. जिसने आत्म स्वभावकों जाना उसके मिश्या मान्यता तो दूर 
हो ही गई। खमभावको यथार्थ जाना उसमें (मिथ्या न साननेकी प्रतित्ा 
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सआआाही गई। जो सच्चा ज्ञान हुआ वह स्वयं मिथ्या न माननेकी प्रतिज्ञा 
वाला है । “मिथ्याको न साननाः--ऐसी प्रतिज्ञा मांगे तो उसका अर्थ यह 
हुआ कि अभी उसे मिथ्याकी मान्यता बनी हुई है और सत्यका निर्णेय नहीं 
हुआ है । आत्माके गुण-पर्योयको अभेद्‌ द्वव्यमं वी परिणमित करके जिसने 
अभेद आत्माका निणंय किया उसके अभेद आत्म स्वभावकी प्रतीतिरूप 
प्रतिज्ञा हुई, वहाँ उससे विपरीत मान्यताएँ दूर हो ही गईं; इसलिये विपरीत 
मान्यता न करनेकी प्रतिज्ञा हो गई । उसीम्रकार जिसने चारित्र प्रगट किया 
उसके अघचारित्र न करनेकी प्रतिज्ञा हो ही गई । «८ 


( १६ ) इस गाथासें अरिहन्त जैसे आत्माको जाननेकी बात की, 
उससें इतना तो आया कि पात्र जीवको अरिहन्त देवके अतिरिक्त सर्वे 
कुददेवादिकी सान्यता दूर दो ही गई है | अरिहन्तके द्र॒व्य-गुण-पर्योयको जान 
कर वहा नहीं रुकता परन्तु अपने आत्माकी ओर उन्‍्मुख दोता है। द्रव्य- 
गुण ओर पर्योयसे परिपूर्ण मेरा स्वरूप है, राग-छ्लेष मेरा स्वरूप नहीं है-- 
ऐसा निश्चित्‌ करके, फिर पर्यायका लक्ष छोड़कर और गुण-भेदका भी लक्ष 
छोड़कर अभेद्‌ आत्माको लक्षमें लेता दै--डस समय अकेले चिन्मात्र 
स्वभावका अनुभव होता है, उसी समय सम्यग्दशेन होता है और सोहका 
क्षय दो जाता है । 


(२० ) आत्माका अनन्त गुणोंका पिण्ड है वह हार है, उसका जो 
चैतन्य गुण है वह सफेदी है, और उसकी प्रत्येक समयकी चैतन्य पर्यायें 
वह मोती हैं । आत्माका अज्शुभव करनेके लिये प्रथम तो उन द्रव्य-गुण 
पर्यौयका प्रथक्‌ २ विचार करता है, पर्योयर्मे जो राग-छेष दोता है. वह मेरा 
स्वरूप नहीं दै, क्योंकि अरिहन्तकी पंयौयमे राग-छेष नही है । राग रहित 
केवलज्ञान पर्याय मेरा स्वरूप है; वह पर्योय कहाँसे आती है ९ त्रिकाली 
चैतन्य गुणमेंसे वह प्रगट होती है; और ऐसे ज्ञान, दशेन, सुख, अस्तित्व 
आदि अनंत गुणोंका एक रूप पिण्ड वह आत्म द्रव्य है ।--ऐसा जाननेके 
पत्चाव-मभेदका लक्ष छोड़कर अभेद आत्माको लक्ष्मं लेकर एक आपत्माको 
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ही जाननेसे विकल्प रहित निर्विकल्प आनन्दका अनुभव होता है; बही 
निर्विकल्प आत्म-समाधि है; वही आत्म साक्षात्कार है; वही स्वानुभव है; 
वही भगवानके देन हैं; वही सम्यकद्शेन है। जो कद्दो वह यही है । यही 
घर्म है। जिसप्रकार डोरा पिरोयी हुई सुई खोती नहीं है; उसीप्रकार यदि 
आत्मासे सम्यग्द्शोेन, सम्यस्ज्ञानरूपी डोरा पिरो ले तो वह संसारमे परि- 
अमण न करे ! 


- (२१ ) प्रथम, अरिहन्त जैसे अपने द्वव्य-गुण-पर्योयको जानकर 
अरिहन्चका लक्ष छोड़कर आत्माकी ओर उन्म्रुख हुआ; अब, अन्तरमे द्रव्य- 
शुर-पेर्यायके विकल्प छोड़कर एक चेतन स्वंभावको लक्षमें लेकर एकाग होने 


से मा मोह लिये कै किला को न उस मोहच्षयके लिये कैसी क्रिया होती है--वद॒ कहते हैं । गुणय- 
पर्योयको द्वव्यम ही असेद करके अन्तरोन्मुख हुआ वहाँ उत्तरोत्तर-प्रतित्षण 
कत्ती-कर्म-क्रियाके भेदका क्षय छोता जाता है और जीव निष्क्रिय चिन्मात्र 
सावको आरप्त होता है। अन्तरोन्मुख हुआ वहाँ “मैं करता हूँ, और आत्माकी 
श्रद्धा करनेकी ओर ढलता हूँः--ऐसा भेदका विकल्प नहीं रहता | धमैं कर्ता 
हैं और पर्याय करे है, मैं पुरय-प्रपक्ा कवों नहीं हुँ और स्वभाव-पर्योथका 
करती हैँ; पर्योयको अन्तरसें एकाम्न करनेकी क्रिया करता हूँ, मेरी प्योय अन्तर 


में एकाप्न दोती जा रदी है?--इसप्रकारके कर्ता, कर्म और क्रियाके विभागेकि 


विकल्प नाश हो जाते हैं । .विकल्परूप क्रिया न रहनेसे वद्द जीव निष्किय 


जिन्मात्र सावको भाप्त होता है। “जो पर्याय द्रव्योन्मुख दोकर एकाम् हुई 
उस पर्यायको मैंने उन्मुख किया दै!--ऐसा कर्ती-कर्मके विसागका विकल्प 
असुभवके समय नहीं होता । जब अकेले चिन्मानभाव साक्र् ्न्‍झ अझकेले चिन्मात्रभाव आत्माका अचुभव रह 


कावा है डसी चरण मोद निराशय दोता इुआ कम 
जाता है उसी क्षण मोह निराश्रय दोता नाशको प्राप्त दावा 8-7६ 


अपू् सम्यग्दशन दे । 

: जब सम्यग्दशन हो उस ससय--:मैं पर्योवको अस्तरोन्छुस करता 
हुँ?-ऐसा विकल्प नहीं होता | “मैं पर्यायको द्रव्योन्प्रुल करते! अथवा तोच्स 
वर्तमान अंशको त्रिकालमें अभेद करूँ:--ऐसा विकल्प रहे तो पयात्र दृछ्िया 
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राग होता है और असेद्‌ द्रव्य प्रतीतिमँ नहीं आता। अभेद-स्वभावकी 
ओर ढलनेसे विकल्पका क्षय दो जाता हे और आत्माका निर्विकल्प अज्ु- 
भव होता है। जब जीवको ऐसा 'अज्ञुभव हुआ तब वह सम्यग्दष्टि हुआ॥ 
जैनधर्मी हुआ । इसके बिना वास्तवर्म जेनधर्मी नहीं कहलाता । 


सम्यग्दृष्टि यानी पहलेमें पहला जैन केसे हुआ जाता है---डसकी 
यह रीति कही जाती है । आत्मा परके काये करता है--ऐसा साले बह तो 
स्थूल सिथ्यादृष्टि अजैन है। पुण्य-पापके भाव द्वों उन्हें आत्माका कततेंव्य 
माने तो वह भिशथ्यादृष्टि है; उत्तके जेन धर्म नहीं है। और, “अन्तरमें 
जो निर्मल पर्याय द्वो उसे मैं करता हूँ?7---इसप्रकार आत्मामें कर्ता कर्मके भेद 
के विकल्पमें रुका रद्दे तो भी मिथ्यात्व दूर नहीं दोता। मेरी पर्याय अन्त- 
रोन्मुख होती छै, पहली पर्यायकी अपेक्षा दूसरी पर्यायमें अन्तरकी एकाञता 
बढ़ती जातोीं है?-.-इसप्रकार कर्ता-कर्म और क्रियाके भेदका लक्ष रहे बह वि- 
कल्पकी क्रिया है, अन्तर स्वभाजोन्मुख होनेसे उस विकल्पकी क्रियाका क्षय 
दोत जाता है और आत्मा निष्किय ( विकल्पकी क्रिया रहित ) चिन्सात्र 
भावको प्राप्त होता है; इसलिये वह जीव सम्यग्दृष्टि हुआ, धर्मी हुआ, जैन 
हुआ | पश्चात्‌ अस्थिरताके कारण उसे जो राग-हछेषके विकल्प उठे उनमें 
एकता जुद्धि नहीं होती और स्वभावकी दृष्टि नही हृटती, इससे सम्यग्द्शेन 
घम्म बना रहता है। 
(२१२ ) यद्द अपूर्य बात है । जिसप्रकार व्यापार-धंधेमें व्याज 
आदि गिननेमें ध्यान रखता हे उसीप्रकार यहां आत्माकी रुचि करके 
बराबर ध्यान रखना चाहिये, अन्तरमें सिलान करना चाहिये। ठीक मांग- 
लिक समय पर अपूर्व बात आयी है । यह कोई अपूर्व बात है, सममने 
जैसी है---इसप्रकार रुचि लाकर साठ मिनिठ तक बराबर लक्ष रखकर सुने 
तो भी दूसरोंकी अपेक्षा भिन्न प्रकारका महान पुर्य हो जाये । और यदि 
आत्माका लक्ष रखकर अन्तरमें समम्के तब तो जो अनन्त कालमें नहीं मिला--- 
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ऐेते आपूर्वे सम्यग्द्शनका लाभ हो। यह बात सुननेको मिलना भी 
दुलेभ है । 


( २३ ) “अपनी पयोयको में अंतरोन्मुख करता हूँ, पर्यौयकी क्रिया 
में परिवर्तेत होता जारहा है, निर्मेलता्म बद्धि होरही दै!-ऐसा विकल्प 
रहे वह राग है | अन्तर स्वभावोन्मुख होनेसे उत्तरोत्तर-प्रतिक्षण वह 
विकल्प नष्ट होता जाता है। जब आत्माके लक्षसे एकाग्र दोने लगता है 
तब भेदके विकल्पकी क्रियाका क्षय हो जावा है और जीव _ निष्किय 
चिन्मात्र ख्वभावका अज्॒भव करता है ।--ऐसी सस्यग्दरोनकी अन्तर क्रिया 
है, वही घर्मकी प्रथम क्रिया है। आत्मामें जो निर्मल पर्याय श्रगट होती दै 
वह स्वर्य घर्स क्रिया है; परन्तु ५्सैं निरमेल पर्योय प्रगट करूँ, अमेद्‌ आत्मा 
की ओर पर्योयको उन्मुख करूँ?--ऐसा जो भेदका विकल्प है वह राग है; 
वह घर्मकी क्रिया नहीं है। अलुभवके समय उस विकल्पकी क्रियाका 
अभाव है इससे--निष्किय चिन्मात्र भावकों आप्त दोचा है )....ऐसा कहा 
है। निष्किय चिन्मात्र भावकी आरप्ति द्वी सस्यग्दशन है। * “८८१५ 


(२४ ) मैं ज्ञावा-दृष्टा हूँ; रायकी क्रिया मैं नहीं हूँ-इसम्रकार 
पहले द्रव्य-गुण-पर्यायका स्वरूप निमश्चित करनेसे राग था, किन्तु द्वव्य-छुस- 
पर्योयका स्वरूप जानकर अमेद स्वभावमें ढलनेका ही पहलेसे लक्ष था। 
द्रव्य-गुण-पर्यायको जान लेनेके पद्चात्‌ भी जददों तक भेद्का लक्ष रहे वहा 
तक सम्यग्दशन नहीं होता; अभेद स्वभावमें ढलनेसे भेदका लक्ष छूट 
जाता है और सम्यकदशेन दोता है । पहले द्रव्य-गुण-पर्यायकोी जाना 
उसकी अपेक्षा इसमें अनन्तयुना पुरुषार्थ है! यह अन्तरस्वभावकी क्रिया 
है, इसमें स्वभावका आअपूर्त पुरुषार्थ है। स्वभावके अनन्त पुरुषार्थक. बिना 
यदि संसारसे पार हो सकते तो सभी जीव मोक्षमेँ चले जाते | पुरुपायके 
विना यह बात समसझरमें नहीं आसकती, स्वभावकी रुचि प्र्वक अनन्व 
पुरुषाथ होना चादिये। इसे समभनेके लिये घैये पूर्वक सदगुरुगमश्ष 


अभ्यास करना चाहिये । 
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(२४ ) पहले जो अरिहन्तके द्वव्य-गुण-पर्यायको जानले वह जीव 
अपने द्रव्य-गुण-पर्योयको जानता है; और पश्चात्‌ अन्तर से अपने असेद्‌ 
स्व्रभावकी ओर उन्मुख होकर आत्माको जाननेसे उसका मोह नष्ट होजाता 
है। “में अन्तरमें ढलता हूँ, इसलिये इसी समय कार्य प्रगट दोगाः--ऐसे 
विकल्पोंको भी छोड़कर क्रमशः सहज स्वभावमें ढलता जाता है, वहाँ 
मोद्द निराश्रय होकर नाशको प्राप्त होता है | 


(२६ ) इस ८० वीं गाथामें भगवान श्री छुन्दकुन्दाचाये देवने 
सम्यग्द्शंनका अपूर्वे उपाय बतलाया है। जो आत्मा अरिहन्त भगवानके 
द्र्य-गुण-पर्यीयको जानले उसे अपने आत्माकी खबर पड़े कि में भी 
अरहन्तकी जातिका हैँ, अरिहन्तोकी पंक्तिमें बैठ सकँ--बैसा मेरा स्वभाव 
है। ऐसा निश्चित्‌ कर लेनेके पश्चात्‌ पर्यायर्में जो कचास ( कमी ) है उसे 
दूर करके अरिहन्त जैसी पूरणंता करनेके लिये अपने आत्मस्वभावमें ही 
एकाम्न होना रहा; इसलिये वह जीव अपने आत्माकी ओर उन्समुख् 
होनेकी क्रिया करता है ओऔर सम्यग्द्शन प्रगटः करता है। वह सम्य- 
ग्दशेन प्राप्त करनेकी क्रियाका वर्णन है । यद्दट घर्मंकी सबसे पहली क्रिया 
है | छोटेसे छोटा जैन धर्मी यानी अविरत सम्यग्दष्टि दोनेकी यद्द बात है। 
इसे सममे; बिना किसी जीवकी छट्ठे -सातवें गुशस्थानकी मुनि दशा, अथवा 
पॉचवोें गुणस्थानकी श्रावक दशा द्वोती दी नहीं, और पंच महात्रत, ब्रत, 
प्रतिसा, त्याग 'आदि छुछ सच्चा नही दोता। यद्द मुनि या आवक दोनेसे 
पूर्वेके सम्यक्दशेनकी वात है। वस्तु स्वरूप क्या है ? उसे सममे बिना; 
उतावला होकर बाह्य त्याग करने लग जाये तो उससे कहीं घर्म नहीं होता । 
भरत चक्रवर्ती के छह खण्डका राज्य था; उनके अरबों वर्ष तक राज-पाटसे 
रहने पर भ्री ऐसी दशा थी । जिसने आत्मस्वभावका भान कर लिया उसे 
सर्देव वह भान बना रहता है, खाते-पीते समय--कभी भी आत्माका सान 
न भूले और सदेव ऐसा भान बना रहे--बही निरन्तर करना है। ऐसा 
भान होनेके पद्चात्‌ उस्ते गोखना नहीं पड़ता। जेपे हजारों अछूतोंके मेलेम 
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कोई ब्राह्मण जा पहुँचे और मेलेके बीचमें खड़ा हो, तथापि 'मैं जाह्मण हैँ-- 
इस बातको वह नहीं भूलता; उसीम्रकार धर्मी जीव अज्जूतोंके मेलेकी तरह 
अनेक प्रकारके राज पाट, व्यवहार-धन्धे आदि संयोगोंम स्थित दिखाई दे, 
और पुण्य-पाप होते हों, तथापि वे सोते समय भी चैतन्यका भान नहीं 
भूलते | आसन बिछाकर बैठे तभी घर्म होता है--ऐसा नही है; यह सम्य- 
र्शेन घममे तो निरन्तर बना रहता है। 

( २७) यह बात अन्तरमें अहण करने जैसी है। रुचिपूर्वेक शान्त 
चित्त होकर परिचय करे तो यद्द बात पकड़में आ सकती है। अपनी मानी 
हुई सारी पकड़को छोड़कर सत्समांगमसे परिचय किये बिना उकतानेसे यह 
बात पकड़में नहीं आसकती। पहले सत्समागमसे श्रवण, ग्रहण और 
घारण करके, शान्तिपूर्वंक अन्तरमें विचारना चाहिये। यह्‌ तो अकेले अत्तरके 
विचारका कार्य है, परन्तु सत्समागमप्ते श्रवण-परहण और धारण दी, न 
करे तो विचार करके अन्तरमें किसप्रकार उततारेगा  अन्तरमें अपूबे रुचिसे 
लत्साहसे आत्माकी लौ पूर्वक अभ्यास करना चाहिये; पैसे में सुख नहीं है 
तथापि पैसा मिलनेकी बात कितनी रुचि पूर्वक सुनता है | लेकिन इस वात पे 
तो आत्माकी मुक्ति श्राप्त हो सकती है; इसे सममनेके लिये अन्तरमें रुचि 
आर उत्साद होना चाहिये। जीवनमें यही करने योग्य दे । 

( र८ ) पहले स्वभावकी ओर ढलनेकी बात की उस समय आत्मा 
को भूलते हारकी उपमा दी थी; और फिर अन्तरंगम एकाम्र होकर अनुभव 
किया तब अकम्प प्रकाशवाले मणिकी उपभा दी थी । इसप्रकार “जिसका 
निर्मल श्रकाश मणिएकी भाँति अकंपरूपसे ब्द॑ता है---ऐसे उस ( चिन्मात्र- 
भावको आप्त हुये ) जीवका मोद्दांधकार निराश्रयता के कारण अवश्यमेच 
प्रलयको प्राप्त दवा है ।? जिसम्रकार मणिका प्रकाश पवनसे 
नहीं कैँपता उसीभ्रकार यहाँ जात्माको ऐसी अडिंग श्रद्धा हुई कि वद आत्मा 
की अरद्धामँ कभी डिगता नहीं है। जहाँ जीव आत्माकी निश्चल प्रतीतिर्म 
स्थिर हुआ वहाँ मिश्यात्व कहाँ रहेगा ? जीव अपने स्वभावमें स्थिर हुआ 
चदहों उसे मिथ्यात्व क्मके उदयसे युक्तता नहीं रही, इससे उस मिशथ्यात्व- 
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फर्सका अवश्य क्षय दो जाता है। इसमें क्ञायिक सम्यकदशन जैसी बात 
है । पंचमकालके मुनि पंचमकालके जीवोंके लिये बात करते हें, तथापि 
मोहके क्ञयकी ही बात की है। च्षययोपशसम सम्यक्त्व भी अप्रतिदृतरूपसे 
क्ञायिक दी होगा-ऐसी बात ली है । और पश्चात क्रमानुसार अकंपरूपसे 
आगे बढ़कर वह जीव चारित्र दशा प्रगट करके केवलश्ञान भ्राप्त करके सिद्ध 


होता है । 
है; (बारे? दए$ <बांक ६७ बे (9 (बाज सा). छक) ६९ €थछ9 ९६३ <छन्‍ 
सम्यक्त्वकी दुलंभता 


काल अनादि है, जीव भी अनादि है और भवसमुद्र भी 

अनादि है, परन्तु अनादिकालसे भवसमुद्र में गोते खाते हुए इस 

जीवने दो बस्तुयें-कभी प्राप्त नहीं कीं-एक तो श्री जिनवर देव 
आर दूसरा सम्यक्त्व ! 


08% 06%8 0 


[ परमात्म-अ्रकाश ] 
(छा) के (करे; ९५ <कने ६३२ धढ; चहाे; ६६8 धबाड2 ६9 (हा; ९३ धछ) 


आतमज्ञानसे शाश्वत सुख 


जो जाने छुद्धात्मको अश्लुचि देहसे मिन्न, 
वे ज्ञाता सब शाख्रंके शाश्वत खुखमें लीन | 


% हक &#) 3 6) 


[ योगसार ८५ ] 
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जो शुद्ध आत्माको अशुचिरूप शरीरसे मिन्न जानते हैं वे 


28) 
सर्वे शास्त्रके 'ज्ञाता है और शाश्वत खुखमें लीन होते हैं । 


है मल ली 
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( ३६ » स्वभावानुभव करनेकी रीति 


सिद्ध भगवान ज्ञानसे सब कुछ मात्र जानते ही हैं, उनके ज्ञानमें न 
तो विकल्प होता है, न रागहेष होता है और न कर्तृत्वकी मान्यता होती 
है । इसी प्रकार समस्त आत्माओंका स्वभाव सिद्धोंकी दी भॉति ज्ञातृत्व 
भावसे सात्र जानना ही है | जो इस तत्वको जानता है चह जीव अपने 
ज्ञान स्वभावमें उन्मुख होकर सर्व विकल्पादिका निषेध करता है। उसके 
ज्ञान स्वभावसे एकत्व छुद्धि अगट हुईं है और विकल्पकी एकत्व बुद्धि टूट 
गई है; अब जो विकल्प आते हैं उन सबका निषेध करता हुआ 'भगे 
बढ़ता है । साधक जीव यह जानता है कि सिद्धका और मेरा स्वभाव 
समान ही है; क्योंकि सिद्धोंस विकल्प नहीं है अतः वे मुझमें भी नहीं हैं, 
इसलिये में असो ही अपने स्वभावके चलसे उत्तका निषेध करता हैं। 
मेरे क्षानसें सभी रागादिका निषेध ही है | जैते सिद्ध भगवान सात्र चैतन्य 
हैं उसीग्रकार मैं भी मात्र चैतन्यको ही अंगीकार करता हैँ | 

कभी भी स्वसन्मुख होकर सर्व घुण्य पाप व्यवद्दधारका निषेध 
करना सो यही मोक्षमार्ग है; तब फिर अभी ही उसका निषेध क्यों न फिया 
जाये ? क्योंकि उसका निपेघ रूप स्वभाव अभी ही परिपूर्ण विद्यमान दै। 
वर्तेसानसें ही स्वभावकी प्रतीति करनेपर पुणय पापादि व्यचद्यारका स्पिध 
स्वयं हो जाता है । जो यह समानता है कि मैं अभी तो पुण्य-पापादिका 
निपेध नहीं करता किन्तु बादमें निपेच कर दूगा उसे स्वभावके प्रति रूति 
नहीं है किन्तु पुण्य पापकी ही रुचि है । यदि छुक्के स्वभावके प्रति रूचि है? 
आर समरत पुण्य पाप व्यवहारके निपेघकी रुचि शो तो स्पर्भानोत्मुरा 
दोकर अभी दी निषेध करना योग्य है। ऐसा निर्णय कर । रुचिफे लिये पाप 
मर्यादा नहीं होती । श्रद्धा हो किन्तु श्रद्धाका छार्य न धो ऐसा नहीं ही 
सता | दो यद्द वात अलग है कि श्रद्धामें नियत फरनेशे बाद पुर्गय प्रापु& 
दूर होनेमें थोढ़ा समय लग जाये; डिन्‍्ठ जिसे स्ववावरती हि ऐै ४; 

जिसकी ऐसी भावना है कि पुण्य पापके निपेध की ऋद्धा फरन दारप 
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है---तो चह शअ्षद्धामें तो पुरय पापका निषेध वर्तसानमें ही करता है। यदि 
कोई चत्मानमें श्रद्धामें पुणएय पापका आदर करे ठो उसके उनके निषेघकी 
श्रद्धा ही कद्दों रही १ श्रद्धा तो परियूणो स्वभावको दी वत्तेमान सानती है । 


जिले स्वभावकी रुचि है-सवभावके प्रति आदर है और पुरु्य 
पापके विकल्पके निषेधकी रुचि एवं आदर हे उसके अंतरंगसे _अधेय. छूट 
जाता दै। अब सपूरण स्वभावकी रुचिमें बीचमे जो कुछ भी राग-विकल्प 
उठता है उसका निषेध करके स्वभावोन्मुख होना सो यद्दी एक कार्य रह 
जाता है। स्वभावकी श्रद्धाके चबलसे उप्तका निपेघ किया सो किया,-अब 
ऐसा कोई भो विकल्प या राग नहीं आ सकता कि जिसमें एकता बुद्धि दो । 
ओर एकत्वथुद्धिके बिना होनेवाले जो पुय-पापके विकल्प हैं उन्हें दूर 
करनेके लिये श्रद्धामें अधैर्य नही होता, क्‍योंकि मेरे स्वभाव वद्दध कोई है 
हो नही-ऐसी जहा रुचि हुई कि फिर उसे दूर करनेका अधैये केसे हो 
सकता है ? स्वभावोन्मसुख होकर उसका निषेघ किया है इसलिये विकल्प 
अल्पकालमेँ दूर दो द्वी जाता है। ऐसा विकल्‍प नहीं दोता कि “उसका 
निषेध करूं? किन्तु स्वभावर्में बह निषेघरूप ही है इसलिये स्वभावका 
अनुभव-विश्वास करनेपर उसका निषेध स्वयं दो जाता है | 


जहाँ आत्मस्वभावकी रुचि रुई कि वहीं पुण्य-प्रापके निषेघकी 
- श्रद्धा द्वो जादी है । जाती है। आत्मस्वभावर्म पुरुय-पाप नहीं है इसलिये आदत्मामें 
मा 
पुण्य-पापका निपेघ करने योग्य है ऐसी रुचि जहाँ हुई वद्दीं श्रद्धामें पुण्य- 
पाप-व्यवद्दधारका निपेध दो ही जाता है । रुचि और अजुभवके बीच जो 
विलम्ब द्ोता है उसका भी निपेध ही है । जिपे स्वभावकी रुचि हो गई है 
उसे विकल्पको तोड़कर अनुभव करनेमें भले ही विलम्ब लगे तथापि उतर 
विकल्पोंका तो उनके -निपेध ही दे । यदि विकल्पका निषेध न हो तो स्व- 
भावकी रुचि केसी ? और यदि स्वभावकी रुचिके छारा विफल्पका निषेध 
“होता द्वे तो फिर उस विकल्पको तोड़कर अनुभव द्वोनेमें उत्ते शंका कैसी ९ 
रुचि होनेके बाद जो विकल्प रद्द जाता है उसकी भी रुचि निषेध ही करती 


२८० 
“--# सस्यग्दशत 


है, इसलिये रुचि और अजुभवके बीच काल भेदकी स्वीकृति नहीं है। जिसे 
स्वभावकी रुचि हो गई है, उसे रुचि और अनुभवके बीच जो अल्पकालिक 
विकल्प द्दोता है उसका रुचिमें निषेध है; इसप्रकार जिसे स्वभावकी रुचि 
दो गई है उसे अंतरंगते अधघेर्य नहीं होता, किन्तु स्वभावकी रुचिके बलसे 
ही वह शेष विकल्पोंकों तोड़कर अल्प कालमें स्वभावका प्रयर अनुभव 
फरता है । 
आत्माके स्वभावसे उयवहारका; रागका, विकल्पका निपेध है है... 
अभाव है; तथापि जो व्यवद्वारको, रागकों, या विकल्पको आदरणीय 
मानवा है उसे स्वभावकी रुचि नहीं है, और इसलिये वह जीव व्यवद्ारका 
निषेध करके कभी भी स्वभावोन्मुख नहीं हो सकेगा। सिद्ध भगवानऊे 
रायादि का सर्वथा अभाव ही हो गया है; इसलिये उन्हें अब व्यवद्दारका 
निषेध करके स्वभावोन्मुख होना शेष नहीं रह गया है । किन्तु साधक लीवके 
पर्यायरमें रागादि विकल्प और व्यवहार विद्यमान है इसलिये उने उस 
व्यवहारका निषेध करके स्वभावोन्सुख होना है | 

है जीव | यदि स्वभावमं सब पुण्य-पाप इत्यादिका निषेध ही है 

' तो फिर मोज्षार्थीके ऐसा आलम्बन नहीं हो सकता कि-“अभी कोई भी 
व्यवहार या शास्त्राभ्यास इत्यादि करलू'॥ फिर उसका निषेध कर लूगा!। 

इसलिये तू पराश्चित व्यवद्दारका अवलंबन छोड़कर रप्ट--सौघा चैतस्थफो 

स्पशे कर और किसी भी इत्तिके आलंबनकी शल्यमें न अटक | सिद्ध भग- 

वानकी भांति तेरे स्वभावमें मात्र चैतन्य है; उस चैतन्य स्वभावों दी 

स्पष्ठतया स्वीकार कर, उसमें कहीं रागादि दिखाई हो नहीं देते; जब हि 

रागादिक हैं ही नहीं तब फिर उनके निपेवका विकल्प फंसा | स्पभावरी 

अद्धाको किसी भी विकल्पका अवलम्बन नहीं दोता | तिस स्वभावगें राग 

नहीं है उसकी श्रद्धा भी रागसे नहीं द्ोती । इसप्रफार सिद्धफे समान शत 

आत्माके ध्यानके द्वारा मात्र चैतन्य प्रयकू अनुभव जाया है भीर यहाँ 

सर्व व्यवद्दारका नियेध स्वयमेव द्वो जाता हैं। की सापक 


स्वरुप है । 


दुर्माशा 
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( ३७ ) पुनीत सम्यग्दशंन - 


“आत्मा है, परसे भिन्न है, पुरय-पाप रहित ज्ञाता हो है? इतना 
सात्र जान लेनेसे सम्यकदृष्टित्व नहीं हो सकता, क्योंकि इतना तो अनन्त 
संसारी जीव भी जानते है । जानना तो ज्ञानके विकासका काये है, उसके 
साथ परमाथसे सम्यग्दशनका सम्बन्ध नहीं है । 


में आत्मा हैँ और परसे भिन्न हँ---इतना मात्र सान लेना यथार्थ 
नहीं है, क्‍योंकि आत्मामें मात्र अस्तित्व ही नही है, और सात्र ज्ञादृत्व ही 
नहीं है; परन्तु आत्मामें ज्ञान, दशेन,_ श्रद्धा, सुख, वोये, इत्यादि अनन्त 
गुण हैं । उस अनन्त गुण स्वरूप आत्माके स्वानुभवके छारा जब तक 
आत्मसंतोष न हो तब तक सम्यक्रृष्टित्व नहीं दोता । 
नव तत्वोंके ज्ञान तथा पुण्य-पापसे आत्मा भिन्न है; ऐसा जो 
ज्ञान है सो सबका भ्रयोजनभूत स्वालुभव दी है | स्वालुभवकी गनन्‍ध भी न 
हो, और मात्र विकल्पके छारा ज्ञानमें जो कुछ जाना है उतने ज्ञाउृत्वमें दी 
संतोष मानकर अपनेको स्वयं दी सम्यक्दष्टि माने तो उस सान्‍्यतामें 
सम्पूर्र परम आत्मस्वभावका अनादर है]! विकल्परूप ज्ञाठृत्वले अधिक 
कुछ भी न होने पर भी जो जीव अपने में सम्यक्दृश्त्वि सान लेता दैै उस 
जीवको परम कल्याणकारी सम्यकद्शेनके स्वरूपकी दी खबर नहीं है। 
सम्यकद्शेन अभूतपूर्व वस्तु है, वह ऐसी सुफ्तकी चीज नह्दीं द्वे कि जो 
विकल्पके द्वारा प्राप्त दो जावे; किन्तु परम पवित्र स्वभावके साथ परिपुरण 
सम्बन्ध रखनेबाला सम्यकद्शेन विकल्पोंसे परे, सहज स्वभावके स्वानुभव 
प्रत्यक्षसे प्राप्त होता है। जब तक सहज स्वभावका स्वानुभव स्वभावकी 
साक्षीसे श्राप्त नहीं होता तब तक उसीमें संतोष न सानकर सम्यक्द्शेनकी 
प्राप्तिके परम उपायसें निरन्तर जागृत रहना चाहिये--यह निकट भव्यात्मा- 
ओंका कतेव्य है। परन्तु मुझे तो सम्यग्दशेन प्राप्त दो चुका है; अब 
सात्र चारित्रमोहद रह गया है! ऐसा सानकर, जैठे रहकर पुरुषाथ हीनता 
का-शुष्कताका सेवन नहीं करना चाहिये | यदि जीव ऐसा करेगा तो स्व- 
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भाव उसकी साक्षी नहीं देगा, और सम्यक्दृष्टिके मिथ्याअ्रमर्में हो जीवन 
व्यथे चल जायेगा । इसलिये ज्ञानीजत सचेत करते हुए कहते हैं कि-- 
“ज्ञान चारित्र और तप तीनों गुणोंको उज्ज्वल करने वाली सम्यक श्रद्धा 
प्रधान आराधना है। शेष तीन आराघनायें एक सम्यकत्वके विद्यमान भाव 
में ही आराघक भावसे होती हैं। इसप्रकार सस्यक्त्वकी अकथ और 
अपूर्व सहिसाको जानकर उस पत्रित्र कल्याणमूर्तित्वरूप सम्यर्दशनकों 
अनन्तानन्त दुःखेरूप अनांदि संसारकी आत्यन्तिक निवृत्तिके हेतु हे भव्य 
जीबो । भक्ति पूर्वक अंगीकार करो, अति समय आराघनों करो” ) 

[ आत्मानुशासन प्रए ६ से ] 


निःशंक समस्यग्दशेन होने से पूर्वी संतोष मान लेना और उस 
आराधनाको एक ओर छोड़ देना-इसमें अपने आत्मस्वभावका और 
कल्याणसूते सस्यरद्शेत्तका सहा अपराध और अभक्ति है; निसके महा 
छुःखदायी फलका वर्णन नहीं किया जा सकता । जैसे सिद्धोंके सुखका वर्णन 
चहीं किया जा सकता उसीग्रकार मिथ्यात्वके दुःखका वर्णन नहीं किया 


| 


जा सकत्ता ! 

आत्मवस्तु सात्र द्वव्यरूप नहीं; किन्तु दव्य-सुख-पर्याय स्वरूप है। 
५आत्मा अखरड शुद्ध है? जो ऐसा सुनकर मान ले परन्छु पर्योयको न 
समफे, अशुद्ध और शुद्ध पर्यायका विवेक न करे उसे सम्यकक्‍त्व नहीं दी 
सकता | कदाचित्‌ ज्ञानके विकाससे द्रव्य-मुण-पर्यौयके स्वरूपको ( विकल्प 
ज्ञानके छाया ) जान ले, तथापि इतने मात्रसे जीवका यथाथे अदोजन सिद्ध 
नहीं दोता । क्‍योंकि वस्तुस्वरूपर् एक सात्र ज्ञानयुण ही नहीं परन्तु श्रद्धा; 
सुख इत्यादि अनन्तगुण हैं, और जब वे सभी शुण अंशतः स्वभावेरूप 
कार्य करते हैं। त्समी जीवका सम्यग्दशेनरूपी ग्रयोजन सिद्ध होता है। 
ज्ञानगुणने विकल्पके हारा आत्माकों जाननेका काये क्रिया परन्छु तच 
दूसरी ओर श्द्धायुण सिथ्यात्वकूप कार्य कर रदा है और आनन्दग॒ु्य 
आकुलताका संवेदन कर रहा दै---पद् सच भूल जाये झौर मात्र ज्ञानसे 
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छी सनन्‍्तोष मानले तो ऐसा सानने वाला जीब संपूर्ण आत्सद्रज्यको मात्र 
ज्ञानके एक विकल्पमे ही बेच देता है । 


सात्र द्रब्यसे ही सन्‍तोप नहीं सान लेना चाहिये, क्‍योंकि 
द्रव्यगुणले महत्ता नद्दीं किन्तु निर्मेल पर्यायले ही सच्ची महत्ता है। द्रव्य 
गुण तो सिद्धोंके और निगोदिया जीवॉके-दोनोंके हैं। यदि द्रव्य-गुणसे 
ही मद्दत्ता मानी जाय तो निगोदियापन भी महिमावान क्‍यों न कद्दला- 
येगा ? किन्तु नहीं, नहीं, सच्ची महत्ता तो पर्योय से है। पर्यायकी शुद्धता 
ही भोगनेम काम आती है; कही द्रव्य-गुण की शुद्धता भोगनेम. काम 
नहीं आती, ( क्‍योंकि वह तो अप्रगटरूप दै-शक्तिरूप है ) इसलिये अपनी 
वर्तेमान पयौयमें संतोप न सानकर पर्योयकी शुद्धताको प्रगट करनेके लिये 
पवित्र सस्‍्यम्दृष्टि आ्रप्त करनेका अभ्यास करना चाहिये । 


“अडो ! अमी पर्योयमें बिल्कुल पामरता है, मिथ्यात्वकोी अनन्त- 
काल की जूठन सममकर इसी क्षण आओक देने की ( वमन ) कर डालने की 
आवश्यक्ता है। जब तक यह पुरानी जूठन पड़ी रहेगी तब तक नया मिष्ठ 
भोजन न तो रुचेगा और न पच सकेगा”?---इसग्रकार जीवको जब तक 
अपनी पर्योयकी पामरता भापषित नहीं दोती तब तक उसकी दशा सम्यक्‍त्व 
के सन्मुख भी नहीं है । 

प्रिशामॉर्स झनेक़. अकारका मंकावात आरदा हो, परिणतिका 
सहजरूपसे आनन्द भाव दोनेकी जगह सात्र कृत्रितता और भ्य-शंकाके 
मोॉंके आते हों; अत्येक क्षण-च्षणकी परिणति विकारके भारके नीचे दब 
रही हो, कदापि शांति-आत्म संतोषका लेश मात्र अन्तरंगर्म न पाया 
जाता द्वो, तथापि अपनेको सम्यकदृष्टि मान लेना कितना अपार दम्भ है! 
कितनी अज्ञानता है, और कितनी घोर आत्मवंचना है 

केवली पअ्भ्लुका आत्म परिणमन सहजरूपसे केवलज्ञानसय परम 

सुखदशारूप ही परिणमित हो रद्दा है। सहजरूपसे परिणमित होने वाले 
फेवलज्ञानका मूल कारण सम्यक्त्व दी है;-तब फिर उस सम्यक्‍त्व सहित 


श्प्छे + सास 


जीचका परिणसन कितना सहज होगा! उसकी आत्मजागृति निरन्तर 
केसी प्रवतेमान होगी !!] 

जो अल्पकालमें केवलज्ञान जैसी परम सहजद॒शाकी श्राप्ति कराता 
है, ऐसे इस कल्याणमूर्ति सम्यग्दशेनकी कल्पनाके छारा कल्पित कर लेने 
में अनन्त केवली भगवन्तोंका और सम्यक्दृष्टियोंका कितना घोर अनादर 
है ? यह तो एक प्रकारसे अपने आत्माकी पवित्र दशाका ही अनादर है 

सस्यक्त्व दृशाकी अतीतियें पूरा आत्मा आ जाता है, उस सस्य- 

कत्व दशाके होने पर निजको आत्मसाक्षीसे संतोष होता है, निरन्तर आत्म- 
जागृति रहती है, कहीं भी उसकी जआत्मपरिणति फँसती नहीं है, उसके 
भाषोंम कदापि आत्माके अतिरिक्त अन्यत्र कहीं भी आत्मसमर्पणता नहीं 
आ पाती;--नहाँ ऐसी दशाकी अतीति भी न हो वहॉ सम्यकदर्शन हो ही 
नहीं सकता | 
चहुतसे जीब कुघर्ससं ही अटके हुए हैं; परन्तु परम सत्यस्वरूपकों 
खुनवे हुए भी--विकल्प ज्ञानसे जानत हुए सी, और यही सत्य है ऐसी 
प्रतीति करके अपना आनन्‍्तरिक परिणमन तदरूप किये बिना सम्यक्त्वकी 
पवित्र आराघनाको अपूर्णो रखकर उसीमे संतोष मान लेने वाले जीव भी 
हैं, वे तत्वका अपूब लास नहीं पा सकते । 

इसलिये अब आत्मकल्याणके देतु यह निश्चय करना चाहिये कि- 
अपनी वर्तमानमें होनेवाली यथा दशा कैसी है, और अमको दूर करके 
रत्नत्रयकी आराघनामें निरन्तर अब्क्ति होना चाहिये। यही परम पावन 


कार्य है । 


( 2८ ) धर्मात्मा की स्वरूप-जाग्रति 


४९ € 
सम्यकदृष्टि जीवके सदा स्वरूपजागृति रहती है । सम्यग्दर्शन द्वोने 


के पत्चात्‌ चाहें जिस परिस्थिति रहते हुए भी उस जीवको हक 45) 
कुलताका आंशिक वेदन तो हुआ दी करता छै किसी भी परिस्थिति प 
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की ओरका बेग ऐसा नहीं होता कि जिससे निराकुल स्वभावके वेदनको 
बिलकुल ढककर सात्र आकुलताका वेदन दोता रहे । सम्यग्टष्टिको प्रतित्षण 
स्वरूप वह प्रतिक्षण निराकुल स्वभावका आंशिक वेदन करता है। | ऐसा 
चौथे गुणस्थानमें रहने वाले घर्मात्माका स्वरूप है। बाह्य क्रियाओं परसे 
स्वरूप-जागस॒तिका अलुसान नहीं लगाया जा सकता । शरीरसे शांत बैठा दो 
तो ही अनाकुलता कद्दलाती है और जब लड़ रहा हो उस समय अनाकुलता 
किचित्‌ नहीं हो सकती ऐसा नहीं है अज्ञानी जीव बाह्मसें शांत बेठा 
दिखाई देता है तथापि अंतरंगर्मं तो वह विकारमे ही लव॒लीन होनेसे एकांत 
आकुलता ही भोगता है उसे किचित्‌ स्वरूप-जागृति नही है। और ज्ञानी 
जीबको युद्धके समय सी अतरंगर्े विकारसावके साथ तन्मयता नहीं रहती । 
इससे उस समय भी उसे आकुलता रहित आंशिक शांतिका बेदन होता है- 
इतनी स्वरूप-जाग्गमति तो धर्मात्माके रहती ही है | ऐसी स्वरूप-जाग्ृ॒ति ही 
धघमे है दूसरा कोई धर्म नहीं । 


€ ३६ ) है भव्य ! इतना तो अवश्य करना । 


आचायेडरेव सम्यग्दशेनके ऊपर मुख्य जोर देकर कहते हैँ कि दे 
भाई | तुमे अधिक न हो तो भी थोड़ेमें थोड़ा सम्यग्द्शेंन तो अवश्य 
रखना | यदि तू इससे अष्ट दो गया तो किसी भी प्रकार तेरा कल्याण नहीं 
होगा । चारित्रकी अपेक्षा सम्यरद्शैनमें अल्प पुरुषार्थ हे, इसलिये सम्य- 
ग्द्शेन अवश्य करना । सस्‍्यग्द्शेनका ऐसा स्वभाव है कि जो जीव इसे 
धारण करता है वह जीव क्रमशः शुद्धताकी चुद्धि करके अल्पकालमे ही 
मुक्तदशा प्राप्त कर लेता है, वह जीवको अधिक समय तक संसारमें नहीं 
रहने देता । आत्मकल्याणक्रा मूल कारण सम्यग्दशेन है, सम्यग्द्शन-ज्ञान- 
वारित्रकी एकता पूर्ण सोक्षमार्ग है | हे भाई । यदि तुकप्ते सम्यग्दशन पूर्वेक्र 


रागको छोड़कर चारित्र दशा प्रगट हो सके तो वद अच्छा है, और यही 
७ 
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करने योग्य है | किन्तु यदि ठुकसे चारित्रदशा अगट न हो सके तो कमसे 
कम आत्मस्वसावकी यथा श्रद्धा तो अवश्य करना; इस श्रद्धा सात्रसे भी 
अवश्य तेरा कल्याण होगा | 

मात्र सम्यग्द्शनसे भी तेरा आराघकत्व चलता रहेगा। वीतराग 
देवके कट्दे हुए व्यवहारका विकल्प भी हो तो उसे भी वंधन सानना। 
पर्यायरमें य॒ग होता हो तथापि ऐसी प्रतीति रखना कि राग्र मेरा स्वभाव नहीं 
है, और इस रागके द्वारा भुक्के धर्म नहीं है। ऐसे राग-रहित स्वभावकी 
श्रद्धा सहित जो राग-रहदित चारित्रदशा हो सके तो वह प्रगट करके स्वरुपसें 
स्थिर होजान्य, किन्तु यदि ऐसा न हो सके और राग रद्द जाये तो उस 
रागको सोक्षका हेतु नहीं मानना, राग्-रहित अपने चैतन्य स्वभावकी 
श्रद्धा रखना ) 

कोई ऐसा साने कि पर्योयमं राय हो तबतक र/ग रहित स्वभावकी 
श्रद्धा केसे हो सकती है ? पहले राग दूर हो जाय, फिर राग-रहित स्वभाव 
की श्रद्धा हो । इसप्रकार जो जीव रागको ही अपना स्वरूप मानकर सम्यक- 
श्रद्धा भी नदीं करता उससे आचार्य भगवान कद्दते हैं कि हे जीव ! तू 
पर्योयदृष्टिके रागको अपना स्वरूप मान रहा है | किन्तु पर्यायमें राग होते 
हुए भी तू पर्यायदष्टि छोड़कर स्व॒भावदष्टिसे देख तो घुके यग-रद्धित अपने 
स्वरूपका अनुभव द्वो । जिस समय क्षणिक पर्यायर्में राग है, उसी समय 
ही राग-रहित त्रिकाली स्वभाव है; इसलिये पर्यायद्ष्टि छोड़कर नू अपने 
राग-रहित स्वभावकी दी भतीति रखना | इस प्रवीतिके वलसे अल्पकालम 
राग दूर द्वो जावेगा, किन्तु इस अ्रतीतिके विना कभी भी राग नहीं टल 
सकेया । 
“पहले राय दूर दो जाय तो मैं राग्र-रद्धित स्वभावकी धद्धा कर! 
ऐसा नहीं है । आचार्य देव कहदे हैं कि पहले व्‌ सागरदित रतमावडी भरद्ध 
कर तो उस स्वभावकी एकाम्रता द्वारा राग दूर दी । राग दूर दो मी रूया 
करूं” अर्थात्‌ “पर्याय सुधरे तो द्रब्य सानू?! ऐसी निसकी सान्यया है कट 
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जाव पर्यायटष्टि है-पर्यायमूढ है+ उसके स्वभावदृष्टि नहीं है, और वह 
सोक्षमार्गके क्रमको नहीं जानता क्योंकि सम्यकृश्रद्धाके पहले सम्यम्चारित्र 
की इच्छा रखता है । “रागरहित स्वभावकी प्रतीति करू' तो राग दूर हो? 
ऐसे अभिप्रायमें द्रव्यदष्टि और द्वव्यदष्टिके बलसे पर्यौयमें निर्मेलता प्रगठ 
होती है । सेरा स्वभाव रागरद्दित है ऐसे बीतराग अभशभिप्राय सहित ( स्व- 
भावके लक्ष्यपि अथीत्‌ द्रव्यदष्टिसे ) जो परिणमन हुआ उसमें अतिक्षण 
राग दूर छोता है और अल्पकालमें ही उसका नाश होता है, यह सम्य- 
उ्दशेनकी महिसा है | किन्तु जो परयौयदृष्टि ही रखकर अपनेको रागयुक्त 
सानले तो राग किसपग्रकार दूर हो । “मैं रागी हूं? ऐसे रागीपनके अभिप्राय 
से ( विकारके लक्ष्यप्ते, पर्योयदृष्टिसि ) जो परिणसमन होता है, उसमें रागकी 
उत्पत्ति हुआ करती है किन्तु राग दूर नही होता । इससे पर्यौयमें राग होने 
पर भी उसी समय पर्योयदष्टिको छोड़कर स्वभावदृष्टिलि रागरहित चैतन्य 
स्वभावकी श्रद्धा करना आचाये भगवान बतलाते है और यही मोक्षमार्गका 
क्रम है । 


आत्मार्थीका यह प्रथम कतेव्य है कि यदि पर्यायर्से राग दूर न हो 
सके तो भी “मेरा स्वरूप रागरद्धित है ऐसी श्रद्धा अवश्य करना चाहिये |? 
ध्याचायेदेव कह्दते हैं ते हे कि यदि तुभसे चारित्र नहीं हो सकता तो श्रद्धामें 
टालसटोल सत करना । अपने स्वभ्ावको अन्यथा नही सानना । 

हे जीव ! तू अपने स्वभावको स्वीकार कर, स्वभाव जैसा छे उसे 
चैसा दी सान । जिसने पूर्ण स्वभावको स्वीकार करके सम्यग्द्शनको टिका 
रखा है चह जीव अल्पकालमें ही स्वसावके बलसे ही स्थिरता प्रगट करके 
मुक्त द्वो जायगा । 


मुख्यतः पंचमकालके जीवॉंसे आचायदेव कहते हैं कि-इस दृग्ध 
पंचमकालमें तुम शक्ति रद्दित द्वो किन्तु तब सी केवल छझाुद्धात्मस्वरूप का 
श्रद्धान तो अवश्य करना । इस पंचमकालमें साक्षात्‌ मुक्ति नहीं है; किन्तु 
भवसयको नाश करनेवाला जो अपना स्वभाव है उसकी श्रद्धा करना, यदद 
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निर्मेल घुद्धिमान्‌ जीवोंका कतेन्य है। अपने भवरहित स्वभाव की श्रद्धासे 
अल्पकालमें ही सवरह्िित हो जायगा । इसलिये हे भाई ! पद्ले तू किसी 
भी अयत्नसे परम पुरुषार्थके द्वारा सम्यग्द्शन प्रगट कर | 


ह अश्न:ः-- आप सम्यर्द्शनका अपार माहात्म्य बतलाते हैं यह तो 
ठीक है, यद्दी करने योग्य है, किन्ठु यदि इसका स्वरूप सममर्मे न आये तो 
क्या करना चाहिये ९ 


६ उत्तरः--सम्यग्दर्शनके अतिरिक्त आत्मकल्याणका दूसरा कोई 
मार्ग ( उपाय ) तीन काल-तीन लोकमें नहीं है इसलिये जब तक सम्य- 
उद््शनका स्वरूप समममें न आये तब तक उसका ही अभ्यास निरन्तर 
करते रहना चाहिये। आत्मस्वभावकी यथार्थ समभका दी श्रयत्न करते 
रहना चाहिये। यही सीधा-सबच्चा उपाय दै। यदि तुमे आत्मस्वभावकी 
यथार्थ रुचि है, और सम्यरदर्शनकी अपार सद्दिमाको समककर उसकी 
अकुलाहट हुई है तो तेरा सममकनेका प्रयत्न व्यथ नहीं जायगा। स्वभाव 
की रुचि पूर्वक जो जीव सतके समभनेका अभ्यास करता है उस जीवके 
प्रतिक्षण मिथ्यात्वभावकी मन्‍्दता होती है। एक क्षण भी सममनेका 
प्रयत्न निष्फल नहीं जाता, किन्तु अतिक्षण उसका कार्य होता ही रहता है। 
स्व॒भावकी प्रीतिसे जो जीव सममना चाहता है उस. जीवके ऐसी न्जिय 
प्रारम्भ होती है, जो कभी अनन्तकालमें भी नहीं हुई थी। श्री पदूसनन्दि 
आचार्यन कंद्या है कि--इस चैतन्य स्वरूप आत्माकी बात भी जिस जीव 
ने प्रसन्न चिचसे सुनी दै वह सुक्तिके योग्य दे । 


इसलिये दे भव्य ! इतना तो अवश्य करना । 


9०-१, पाप 


पर द्रव्यके प्रति राग होने पर भी जो जीव मैं सम्यग्दृष्टि हैँ; सु॒मे 
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बन्ध नहीं होता ऐसा मानता है उसके सम्यक्त्व कैसा ९ वह त्रत समिति 
इत्यादिका पालन करे तो भी स्व-परका ज्ञान न होनेसे वद्द पापी ही है। 
मुझे बन्ध नहीं होता यों मानकर जो स्वच्छन्द श्रवृत्ति करता है उसके भला 
सम्यग्द्शेन कैसा ९ 


यदि यदों कोई पूछे कि “प्रत-समिति तो झुभ काये है, तो फिर 
तअ्रत-समितिको पालने पर भी उस जीवको पापी क्‍यों कद्दा ९ 


समाधान---सिद्धांतमें पाप मिश्यात्वको ही कहद्या है। जदाँ तक 
भिथ्यात्व रहता है वहा तक शुभ अशुभ सब क्रियाको अध्यात्ममें परमाथेसे 
पाप ही कद्दा जाता है | फिर उयवद्दार नयकी ग्रधानतामें व्यवद्दारी जोवोंको 
अशुर्भमसे छुड़ाकर शुभमे लगानेके लिये झुभ' क्रियाको कर्थंचित्‌ पुणय भी 
कहद्दा जाता है । ऐसा कहने से स्याह्मदमतम कोई विरोध नहीं हे । 


००-२. ये महापाप केसे टले ? 5 


सच्चे देव, गुरु, धर्मके लिये तन, मन, धन सर्वस्व समर्पित करे, 
शिरच्छेद होने पर भी कुगुरु-कुरेव-कृधमेको न माने; कोई शरीरको जलादे 
तो भी सनमें क्रोध न करे और परिभ्रहस वस्कञका एक तार भी न रखे 
तथापि आत्माक़ी.परद्दिचानके बिना- जीवकी-- दृष्टि परके ऊपर ओर झुम 
राग पर रह जाती छै, इसलिये उसका सिथ्यात्वका मद्दापाप दूर नहीं 
होता | स्वभावको और रागको उनके निश्।ित्‌ लक्षणोंके द्वारा भिन्न २ जान 
लेना दी सम्यग्दशेनका यथार्थ कारण है। निमित्तका अनुसरण करने 
वाला भाव और उपादानको अनुसरण करने वाला भाव-दोनों भिन्ञ २ हैं । 
झारम्भसं कथित वे सभी भाव निमित्तका अज्लुसरण करते हैं। निमित्तके 
बदल ज़ानेसे सम्यग्द्शन नहीं होता किन्तु निमित्तकी ओरके लक्षको बदल 
कर उपादानसमें लक्ष करे तो सम्यग्द्शेन दोता है। निमिचके लक्षसे 
बन्ध द्वै और उपादानके लक्षपते मुक्ति । 


&9 
ई --# सम्यग्दशन 


(9७१ ) सम्यर्दर्शन बिना सब कुछ किया 
लेकिन उससे क्‍या ? 


[ आत्सानुभबको प्रगट करनेका उपाय बतानेवाला एक सननीय व्याख्यान ] 

एक मात्र सम्यग्दशेनके अतिरिक्त जीव अनंतकालमें सब छुछ 
कर चुका है; लेकिन सम्यग्द्शेन कभी एक क्षण मात्र भी प्रगट नहीं किया। 
यदि एक कऋ्षणमात्र भी सम्यग्द्शेन प्रगट करे तो उसकी सुक्ति हुए बिना 


नरहे। 

आत्म कल्याणका उपाय क्या है सो बताते हैं। विकल्प मात्रका 
अवलंबन छोड़कर जबतक जीव झुद्धात्म स्वभावका अनुभव न करे तवतक 
उसका कल्याण नदी होता। झुछ्धात्म स्वरूपका अछुभव किये बिना जीव 
जो छल भी करता दै वह सब व्यथ है।-उससे आत्मकल्याण नहीं होता । 

कई जीव यह मानते हैं कि हमें पांच लाख रुपया मिल जाग्रें तो 
हम सुखी हो जायें । किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि दे भाई! यदि पॉव लाख 
रुपया मिल गये तो इससे क्या ? क्या रुपयोंमें आत्माका सुख हैं? रुपया 
तो जड़ है, वे कहीं आत्मामें प्रवेश नहीं कर जाते, और उसमें कहीं आत्ना 
का सुख नहीं है । खुख तो आत्मस्वभावमें है । उस स्वभावका अनुभव नहीं 
किया तो फिर रुपया मिलाये इससे कया ? जब कि आत्मस्वभावकी अतीति 
नहीं है तब रुपयोंमें ही सुख मानकर; रुपयोंके लक्षत्ते उल्हा आउलतारा 
ही बेदन करके दुःखी होगा । 

प्रश्न--जवतक आत्माका अलुभव नहीं होता तब तक नझत॥ 
इत्यादि करनेसे तो कल्याण द्वोता है न ? 


उत्तर--आत्म ग्रतीतिके बिना त्रव तपादिका झुम राग फ्रिया सो 
जिससे आत्माको बन्धन द्वोता है भर द्समे 
है. आव्मानुभवके पिना किस भरी 


घप 


इससे कया ? यह तो राग है; 
धर्म माननेसे मिथ्यात्वकी पुष्टि दोती 
प्रकार खुख नहीं, घर्मं नहीं; ओर कल्याण नदीं होता । 
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प्रश्न--यदि सम्पूरों सुख सुविधा युक्त विशाल महल बनवाकर 
उनमें रहे तब तो सुखी होता है ९ 


उत्तर--यदि विशाल भवनोंमें रहा तो इससे क्‍या ९ क्‍या भवनों 
से आत्माका सुख आता है ? महल तो जड़-पत्थरका है, आत्मा कहीं 
उसमें श्रविष्ट नहीं हो जाता । आत्मा अपनी पर्यौयर्में विकारको भोगता है; 
अपने स्वभावकों भूलकर सहलोंमें सुख _माना सो यही महा पराधीनता 
आर दुःख है_। उस जीवको बड़े बड़े भवनोंका बाह्य संयोग हो तो इससे 
आत्माको क्‍या ? कोई जीव सम्यग्दशनके बिना त्यागी हो और ज्नत अंगी- 
कार करे किन्तु इससे कया ९ सम्यकदशनके बिना घर नहीं होता । 


किसी जीवने शास्त्र ज्ञानके द्वारा आत्माको जान लिया; अर्थात्‌ 
शास्त्रोंकी पढ़कर या खुनकर थद्द जान लिया कि “मै शुद्ध हूँ, मेरे स्वरूपमें 
राग-हेष नहीं है, आत्मा पर द्रव्यसे भिन्न है और परका कुछ नहीं कर 
सकता,?-तो भी आचायेदेव कद्दते हैँ कि इससे क्या ! यद्द ठो परके लक्षसे 
जानना हुआ) ऐसा ज्ञान तो अनन्त संसारी अज्ञानी जीव भी करते हैं; 
परन्तु स्व सन्मुख पुरुषाथेके छारा विकल्पका अवलम्बन तोड़कर जबतक 
सस्‍्वय॑ स्वानुभव न करे तबतक जीवको सम्यग्दशेन नहीं हो सकता ओर 
उसका कल्याण नहीं हो सकता | 


समयसारकी १४१ वीं गाथाम॑ कद्दा है कि--५८जीवम कर्म बँधा 
हुआ है तथा स्पर्शित है ऐसा व्यवह्यारनयका कथन है? । “टीकाः-2८ >८ ३८ 
जीवमे कर्म बरूस्पृष्ट है ऐसा उ्यवहारनयका पक्ष है 2 2८ >८ जीवसे कर्म 
अबद्धसप्ष्ट है ऐसा निःश्चयनयका पक्त है । 

अब आधचार्यदेव कहते हैं किः--- 

“किन्तु इससे क्‍या ९ जो आत्मा इन दोनों नयोंको पार कर चुका 
है, वद्दी समयसार है,---इसप्रकार १४२ वीं गाथामे कद्दते हैं ॥?? 

[ नोट---गाथा उसकी टीकाके साथ श्री समयसारसें से पढ़कर देखें ] 


--# सम्यरदरशंन 


__. 'रह्व्योंके संयोग-वियोगसे आत्माको लाम द्ोताहै-इस सान्यताका 
पहले हो निषेध किया है, और इस स्थूल मान्यता का भी निपेव किया है 
कि घुस्यसे धर्म होता है । इस अकार परकी ओर के चिचारको और स्धूल 
सिथ्या सान्यताको छोड़कर अब जो स्वोन्सुख होना चाहता है ऐसा जीव 
एक आत्मासें भनिश्चयसे शुद्ध और व्यचह्ार॒स अशुद्ध” ऐसे दो भेंद करके 
उसके विचारमें अटक रहा है, किन्तु विकल्पसे पार होकर साक्षात्‌ अतुभव 
नहीं करता; उसे वह विकल्प छुड़ा कर अतुभव करानेके लिये आचार्य 
देवने यह १४२ वीं गाथा कही है। अन्य पदार्थोंका विचार छोड़कर एक 
आत्मायें दो बिभेदों ( पहलुओं ) के बिचारमें लग गया किन्तु आचार्यदरेव 
कहते है कि इससे क्‍या ? जब तक वह विकल्पके अवलस्वनमें रुका रदेंगा 
तब तक घ॒र्म नहीं है, इसलिये जैसा स्वभाव है वैसा ही अनुभव कर। 
अनुभव करने वाली पर्याय स्वय॑ द्वव्यमें लीन-एकाकार दो जाती है और 
उस समय विकल्प हृठ जाता है; ऐसी दशा ही समयसार है, वद्दी सम्य- 
“दर्शन है, वह्दी सम्यरक्षान है | 

परवस्तुर्में सुख है या मैं परका कार्य कर सकता हैँ और सेरा कार्य 
परसे होता है--यह स्थूल मिथ्या सानन्‍्यता है, और आत्माफों अ्रम्क चस्तु 
खपती है, अमुक नहीं खपती, ऐसा विकल्प भी स्थूल परिणाम है उसमें 
धर्म नहीं है; और मे 'झुद्ध आत्मा हूँ, तथा राग मेरा स्वरूप नहीं है? ऐसे 
राग मिश्रित विचार करना भी धर्म नहीं है | इस रागका अवलम्बन दीड हर 
आस्मस्वभावका अनुभव करना सो धर्म है। एक बार विकल्पको वोडदर 
शुद्ध स्वभावका अलुभव करतेके वाद जो विकल्प उठवे हैं. उन विकन्‍्पों में 
सस्यग्टट्टि जीवको एकस्व बुद्धि नहीं दोती, इसलिये वे विकल्प सात्र अगिव- 
रतारूप दोप है, परन्छु वे सम्बन्दशन या सन्ग्रस्कानकों मिथ्या नहीं करते 
क्योंकि विकल्पके समय भी सम्यग्दृष्टि उसका नियेध करता है । 

किसने हीं अज्ञानी ऐसी शंका करने है कि बदि जीवरी सरगस्धन 
हुआ दो और आत्माकी ग्रतीति दोगई हो तो उसे स्थान पीने इत्यादि शार्स 


श्ध्द 


छा 
"फोक३- का*>पकृतबुफ- # 
कु आय 8 
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कैसे होता है ? किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि सम्यग्दष्टिके राग हुआ तो इससे 
क्या (---उस रागके समय उसका निषेघक सम्यक्‌ श्रद्धा और ज्ञान होता 
है या नहीं ९ जो राग होता है वह शभ्रद्धा-ज्ञानको मिथ्या नहीं करता। 
ज्ञानीको चारित्रकी कचाईसे राग होता है, वहा अज्ञानी उस रागको ही 
देखता है परन्तु रागका न्तिपेध करने वाले श्रद्धा और ज्ञानको नहीं 
पहिचानता । 


मिथ्यादृष्टि जीव स्वभावका अनुभव करनेके लिये ऐसा विचार 
करता है कि “स्वभावसे मै अबन्ध निर्दोष तत्त्व हूँ और पर्योयदृष्टिसे बँघा 
हुआ हूँ?---इसप्रकार मनके अवलम्बनसे शास्पके लक्षसे रागरूप बचृत्तिका 
उत्थान करता है, परन्तु स्वभावके अवलम्बनसे उस राग रूप बृत्तिको 
तोड़कर अनुसव नहीं करता तब तक उसे सम्यरदशन नहीं दोता । 


कोई जीव जैन दशनके अनेक शास्क्षोंको पढ़कर महा पंडित हो 
गया, अथवा कोई जीब बहुत समयसे बाह्य त्यागी हुआ और उसीमें घर्से 
मान लिया, किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि इससे क्‍या ९--इसमसें धर्म कहा है ९ 
परके अवलस्बनमें ्रटक कर धघमसे मानना सिथ्यादष्टिका काम है। राग 
मात्रका अवलम्बन छोड़कर स्वभावके आश्रयसे निरशंय और अनुभव 
करना सम्यर्टष्टिका धर्स है । और उसके जाद छवी चारित्र दशा द्योती है। 
रागका अवलस्बन तोड़कर आत्म स्वभावका निणंय और अजनुभव न करे 
ओर दान दया, शील, तप इत्यादि सब कुछ करता रदे तो इससे क्‍या ९ 
यद्द तो सब राग है इसमें धर्म नहीं है | ५“ 69० 

आत्सा ज्ञान. स्व॒रूप. है, राग स्वरूप नहीं । ज्ञान स्वरूपमें बृत्तिका 
उत्थान ही नहीं है। “में त्रिकाल अबन्ध हूँ? ऐसा विकल्प भी ज्ञान स्वरूप 
में नहीं है | यद्यपि निमश्चयले आत्मा त्रिकाल अबन्ध रूप दी है। यह बात 
तो इसी अकार ही है, परन्तु जो अबन्ध स्वभाव है वद मैं अबन्ध हूँ? ऐसे 
विकल्पकी अपेक्षा नहीं रखता, अर्थात्‌ “मैं अबन्ध हूँ? ऐसे 


विकल्पका-अवलम्बन अबन्ध स्वभावकी अश्रद्धाके नहीं है । विकल्प तो राग 
घर 


५१६४७ मे 
“-+ सस्यरदशेत 


है; विकार है वह आत्मा न उस 
हीं है; उस विकल्पके आअवलम्वनसे आत्मानुभव 
है अर कक तर 


न ही है और पते बच, हू दैले विचारका अवलम्बन निम्बयनयका 

बन्धा हुआ हूँ? ऐसे चिचारका अवलस्बस व्यवहार 
का पक्ष ( राग ) है। यह नयपत्त बुद्धि मिथ्यात्व है। इस विकल्परूप निश्चय- 
नयका पक्त जीवने पहले अनन्त बार किया है, परन्तु स्वभावका आन्नय 
रूप निम्बयनय कभी अगद नहीं हुआ। समयसारकी ग्यारहवीं गायाके 
भावार्थ्में कहा है कि 'छुदध नयका पक्ष कभी नही हुआ, यहाँ 'झुद्ध-नयका 
पक्ष? कहा है, वह सिथ्यात्वरूप या रागरुप नहीं है, क्योंकि त्रिकाल शुद्ध 
स्वभावका आश्रय करना सो उस्ले ही बढ़ा 'झुद्ध नयका पक्ष! कहा है और 
वही सम्यग्दर्शन है | बहा जिसे शुछू नयका पक्ष कहा है उसे यहाँ प्लयाति- 
कराँच! कहा है; और वह मुक्तिका कारण है। ग्यारहवीं गायामें यह कहा 
है कि “प्राणियोंके सेद रूप व्यवहारका पक्त तो अनादिसे ही है,” यहाँ 
जिसे सेद रूप व्यवद्ारका पक्ष कहा है उसमें, इस गाथामें कहे गये दोनों 
पत्तका ससावेश हो जाता है। निश्चयनयके विकल्पका पक्ष करना भी 
भेदरूप व्यवहारका ही पक्ष है, इसलिये वह भी सिथ्यात्त है । 


जैसा शुद्ध स्वभाव है वैसे स्वभावका आश्रय करना सो सम्परदरशन 


है, किन्तु पशुरू स्वभाव हैं? ऐसे विकल्पके साथ एकत्वछुद्धि करना सो 
मिथ्यात्व है। आत्मा राग स्वरूप है ऐसा मानना सो व्यवद्ारफा पक्त है- 
स्थूल मिथ्यात्व है; और “आत्मा शुद्ध स्वरूप हैं? ऐसे विकल्पमें अटऊना 
सो ब्किल्पात्मक निः्धयनयका पृक्ष दै-रायका.पक्ष,है। श्री आचार्यरव कहते 
हैं कि थ्मी शुद्ध हैं? ऐसे विकल्पके आअचलन्वनसे आत्माका तिचार हिया री 
उससे क्‍या ? आत्माका स्वभाव वचन ओर विकल्यानीव हैं। आस्या दाद 
ओर परिपूर्ण स्वभावी है, वद स्वभाव निजसे दी है) धास्सवारसे था दिु- 
ल्‍्पके आधारसे वह स्वभाव नहीं है, और इसलिये इस स्तभापरा पतुभव 
( लिएय ) करनेके लिए किसी शाक्राघार या विःल्पकफे क्षय हसन 
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श्यक्ता नहीं है, किन्तु स्वभावके ही आश्रयकी आवश्यक्ता है। स्वभावका 
अजुभव करते हुए “मैं शुद्ध हूँ? इत्यादि विकल्प आज्यता है, परन्तु जबतक 
उस विकल्पमँ लगा रहता है तब तक अज्नुभव नहीं छोता | यदि उस 
विकल्प को तोड़कर नयातिक्रांत होकर स्वभावका आश्रय्...करे तो सम्यक 
निणेय और अनुभव दो, वहद्दी घर्म हे । 

जेसे तिजोरीम रखे हुए एक लाख रुपये बहीं खातेके हिसाबकी 
अपेक्षासे या गिनतीके विचारके कारण स्थित नहीं हैं, किन्तु जितने रुपये हैं: 
वे स्वयं ही है, इसप्रकार आत्मस्वभावका अनुभव शासत्षके आधारसे अथवा 
उसके विकल्पसे नही दोता, अनुभव तो स्वभावाश्रित है | वास्तव स्वभाव 
आर स्वभावकी अनुभूति अभिन्न होनेसे एक ही है; सिन्न नहीं है। दूसरी 
ओर यदि किसीके पास रुपया पैसा ( पू'जी ) न हों तो किन्तु वह सात्र 
बद्दीखाता लिखा करे और विचार करता रहे--यों ही गिनता रहे तो उससे 
कद्दी उसके पास पू'जी नहीं छो जाती, इसीप्रकार आत्मस्वभावके आश्रयके 
बिना सात्र शाह्मोंके पठन-पाठनसे अथवा आत्मा सम्बन्धी विकल्प करनेसे 
सम्यग्द्शेन प्रगट नद्दी हो जाता। - 


शास्रोंस आत्माका स्वभाव सिद्धके समान झुद्ध कद्या है! इसप्रकार 
जो शास्त्रोंसे माने उसके यथार्थ निशुय नहीं होता । शास्य्ॉर्में कहा है इस- 
लिये आत्मा शुद्ध है-ऐसी बात नहीं है, आत्माका स्वभाव शुद्ध है, उसे 
शास्त्रोंकी अपेक्षा नही हे, इसलिये स्वभावके ही आश्रयसे स्व॒मावका अनुभव 
करना सो सम्यग्दशन हे । 


आत्मस्वभावका अनुभव किये बिना,कमे अन्थ पढ़ लिये तो इससे 
कया ? और आध्यात्मिक अन्थोंको पढ़ डाले तो भी इससे क्‍या १ इनमसेंसे 
किसी भी कार्येसे आत्मघर्मका लाभ नहीं होता । आत्मा करता है, अतः वह 
कैसा कमे करे (कैसा काये करे) कि उसे घर्में लाभ हो,-यद्ध बात इस कतोौं- 
कमे अधिकारमें बताई है । आत्मा जड़ कम्तको बांधे और कसे आत्माके लिये 


फच्की चर 2. आओ! 


बाधक हों--यद बात तो यहां है दी नहीं, और ५मैं शुद्ध हूँ? ऐसा जो सनका 
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विकल्प है सो भी धर्मात्माका कार्य नहीं है। किन्तु स्वभावका अनुभव 
स्वभावके ही आश्रयसे होता है इसलिये शुद्ध स्वभावका आश्रय ही घर्सोत्मा 


का कार्य है | 

रे कि: 2० दै राग मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसे विचारका अवलंचन 
भा नहीं है, तब फिर देव गुरु, शाखकी भक्ति इत्यादिसे सम्य- 
र्द्शेन होनेकी बात कहां रद्दी ? और पुणय करते २ आत्माकों पहिचान हो 
जाती है, या अच्छे निमित्तोंफे अवलबनसे आत्माको घर्ममें सद्यायता 
सिलती है-ऐसी स्थूल सिथ्या सान्‍्यता तो सम्यग्दशैन से चहुत बहुत दूर 
है। दया, दान, भक्ति, त्रत, उपवास, सच्चे देव, गुरु, शास्त्र की श्रद्धा, 
यात्रा और शास्त्रोंका ज्ञान-यह सच वास्तव रागके मार्ग. हैं, उनमें से 
किसीके भी आश्रयसे आत्मस्वभावका निर्णय नहीं होता; क्‍योंकि आत्म- 
स्वभावका निरणय तो अरायी श्रद्धा ज्ञानरूप है, बीतराग चारित्र दशा प्रगह 
होनेसे पूरे वीतराग श्रद्धा और वीतराग ज्ञानके द्वारा स्वभावका अनुभव 


करना ही सस्यरद्शन और सम्यग्ज्ञान है। और ऐसा अनुभव करने 


चाला जीच ही ससयसार है । ऐसा अनुभव प्रगट नहीं किया और उपसोक्त 
दया, दान, भक्ति, न्नत, यात्रा इत्यादि सब कुछ किया तो इससे क्या ९-- 


ऐसा तो अभ्रज्य जीव भी करते हैं | 

प्रश्न:--“सम्यर्दशलके बिना ब्रत, तप, दान, भक्ति इत्यादि किये तो 
इससे क्‍या ?? इसग्रकार “इससे क्या-इससे क्या ?? कहकर इन सब कार्योंफो 
लड़ाये देते हो अर्थात्‌ इन दयादिमें घर्म माननेका निषेध करते हो, तो हम 
यह भी कह सकते हैं कि एक मात्र आत्माकी पहिचान करके सम्यररर्शन 
प्रगट किया तो इससे क्या ? क्या मात्र सम्यग्दर्शन शगठ कर लेनेसे उसीमें 
सव कुछ आजाता है ? 

उत्तर--सम्यख्शेन होजाने से उसीमे सम्पूर्ण आरा आज्यता 


है । सम्यग्दर्शनके होनेपर परिपूर्ण आत्मस्वभावका अनुभच होता है। जो 
>अए 6 न कप रू आह ९ ०७ तेफा संवेरन बर्तभार गज 
अनन्त कालमें कभी नहीं हुई थी ऐसी 'अपूर्त आत्मशांतिका संगेइन बतेमाः 
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सें होता है । जेसा आनन्द सिद्धभगवानको प्राप्त है उसी भॉतिके आनन्दुका 
अंश वतेसानमें अपने अलुभवर्म आता है । सम्यग्दशेनके होने पर वह जीव 
निकट भविष्यमें ही अवश्यमेव सिद्ध दो जायेगा। वतंसानमें ही अपने 
परिपूर्ण स्वभावको प्राप्त करके सम्यग्दष्टि जीव कृतकृत्य होजाता है, और 
पूर्योयम प्रतिक्षण घीतराग आनन्दकी वृद्धि दोती जाती है।.वे स्वप्नमें सी _ 
पर पदार्थेको अपना नहीं मानते, और परमें या विकारमें सुख बुद्धि नहीं 
होती । सम्यग्द्शनकी ऐसी अपार महिमा है। यह सम्यर्द्शन ही आत्माके 
धर्मका मूल है । इसलिये ज्ञानीजन कहते है कि इस सम्यग्दशन के बिना 
जीवने सब कुछ किया तो इससे क्‍या ९ सम्यग्दर्शनके बिना समस्त व्यर्थ 
हैं, असण्य रोदनके समान है; बिना इकाईके शून्य समान है। यह सम्य- 
गदशेन किसी भी परके आश्रयसे या विकल्पके अवलंबनस नहीं होता कितु 
अपने शुद्धात्म स्वभावके ही आश्रयसे होता है। स्वसावका आश्रय लेते 
दही विकल्पका आश्रय छूठ जाता है। किन्तु विकल्पके लक्षसे विकल्पके 
ब्याश्रयको दूर करना चाहे तो वद्द दूर नहीं दो सकता । 

घर्मी जीवका धर्म स्व॒भावके आश्रय से स्थिर है। उसके सस्य- 
गदशनादि धर्मको किसी परका आश्रय नही है । जब कि यद्द बात है तब धर्मी 
जीवके यदि रुपया पैसा सकान इत्यादिका संयोग न दो तो इससे क्‍या? 
आर यदि बहुतेरे शास्त्रोंका ज्ञान न हो तो इससे कया ९ धर्मी जीवके यह 
सब न हों तो इससे कहीं उसके घर्मेसे कोई बाघा नदी आती), क्योंकि घर्मी 
का धर्म किसी परके आश्रय, रागके आश्रय या शास्त्र ज्ञानके आश्रय पर 
अचवलम्बित नही है, किन्तु अपने त्रिकाल स्वभावके दी आधार पर धर्मीका 
घर्मे प्रगट हुआ है; और उसीके आधार पर टिका हुआ है, और उसीके 
आधार पर बुद्धिगत होकर पूरणताको भ्राप्त दोता है | ४-४ कक्ष 


०२. द्रव्यदष्टि ओर पर्यायरदृष्टि तथा उसका प्रयोजन 


[ नियससार प्रवचनकोी घचर्चों से ] 
गुण पर्यायोका पिड द्रव्य है । आत्म द्रव्य अपने स्वभावसे टिका 


श्ध्प हलक 


हुआ है, रागके कारण नहीं । आत्म के स्वरूपमें राग नहीं है और रागके 


र 


हारा आत्मस्वरूपकी आप्ति नहीं होती | त्रिकाल्‌ ट्रव्य स्वरूपको स्वीकार किये 
बिना सम्यग्दशन नही होता क्‍योंकि पर्याय तो एक समय सात्रकी ही होती 
है, और दूसरे समयमें उसकी नास्ति हो जाती है, इसलिये पर्यायके लक्षसे 
एकाग्रता या सम्यग्द्शन नहीं दो सकता | केवलज्ञान भी एक समय सात्र 
की पर्याय है, परन्तु ऐसी अनन्तानन्त पर्यायोंकी असेद्रूपसे संग्रह करके 
द्रव्य विद्यमान है, अर्थात्‌ अनंत केवलज्ञान पर्योयोंको प्रगट करनेकी शक्ति 
द्रत्यमें है, इसलिये केवलज्ञानकी महिमासे द्रव्य स्वभावकी महिमा अनंत- 
गुऔी है, इसे समभनेका प्रयोजन यह है कि पर्यायमें एकत्व बुद्धिकों छोड़- 
कर द्रव्य स्वभावमें एकत्व जुद्धिका करना । एकत्व बुद्धिका अर्थ “मैं यही हैँ? 
ऐसी मान्यता है | पर्यीयके लक्षसे 'यही मैं हूँ” इसगप्रकार अपनेकों पर्याय 
जितना न मानकर; त्रिकाल द्वव्यके लक्षसे प्यद्दी मैं हूँ? इसप्कार द्रव्य स्व- 
भावकी प्रतीति करना सो सम्यर्द्शन है। केवलज्ञानादि कोई भी पर्याय 
एक समय सात्रकी अस्तिरूप है; दूसरे समयमें उसकी नास्वि दो जाती है; 
इसलिये आत्माको पर्याय जितना माननेसे सम्यग्दशेन नहीं होता, और 
जो द्रव्य स्वभाव है सो वह त्रिकाल एकरूप सत्‌ अस्तिरूप है। केवलज्ञान 
प्रगट हो या न दो इसकी भी जिसे अपेक्षा नहीं है ऐसे उस स्वभावको 
मानने से ही सम्यग्द्शन अगट होता है । 

एक अवस्था से दूसरी अवस्था नही होती, वह द्रव्य्में से द्दी 


होती है अर्थीत्‌ एक पर्याय स्वयं दूसरी पर्योयके रूपसें परिणमित नहीं 
होती किन्तु ऋमबद्ध एकके बाद दूसरी पर्यायके रूपमे दृव्यका ही परिणम॒न 
होता है; इसलिये पर्याय दृष्टिको छोड़कर द्रव्य दृष्टिके करनेसे ही शुद्धता 
प्रगट होती है । 

पर्योय खंड-खंडरूप है, 
द्रव्य अखंडरूप है वह सदा एक समान रहता 


कक 2० जी. हपमणा प्ाजशीटण 


झुद्धता अयठ होती है । 


वह सदा एक समान नहीं रहती। और 
है । इसलिये द्रव्यटछ्टिसे 
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पर्याय क्षुरिणक है, द्रव्य त्रिकाल है; त्रैकालिकके दी लक्षल्ने एकाम्रता 
हो सकती है और घर्मे अ्गट होता है, किन्तु क्षणिकके लक्षते एकाम्रता 
नहीं होती, तथा घर ग्रगट नहीं होता । पर्यौय ऋरमवर्ती स्वभाव वाली होती 
है इसलिये वह एक समय एक ही होती है, और द्रव्य अक्रमवर्ती स्व- 
भाववाला अनंत पर्योायोंका अभिन्न पिड है जो कि प्रति समय परिपूर्ण है, 
छदमस्थके वर्तेसान पर्याय अपूर् है; और द्रव्य पूर्ण है, इसलिये परिपूरता 
के लक्षसे ही सम्यग्द्शेन और वीतरागता प्रगट होती है; अपूर्णताके लक्षसे 
सस्‍्यग्द््शेन या वीतरागता प्रगट नही होती, परन्तु उल्लटा राग उत्पन्न होता 
है। सम्यग्द्शेन के बाद भी जीवको परिपूर्णताके लक्षसे ही क्रमशः चारित्र- 
बीतरागता और सर्वेज्षता अ्रगट होती है । 

मुमुछुओंके ऊपरके अनुसार द्वव्य और पर्यायका यथाथे ज्ञान करके; 
त्रिकाल द्रव्य स्वभावकी ओर रुचि (उपारेय लुद्धि) करके वहीं एकता करनी 
चाहिये और पयोयकी एकत्वबुद्धि छोड़ देनी चाहिये | यदहदी घर्मका उपाय है। 

जिसके प्योय दृष्टि होती है वद्द जीव रागको अपना कतैज्य समानता 
है और रागसे घर्म होना समानता है, क्योंकि पर्यायदृष्टिमे रागकी ही उत्पत्ति 
है; और रागका सस्जन्ध पर द्रव्योंके साथ ही होता है इसलिये पर्योयदृष्टिवाला 
जीव परद्रव्योंके लक्षसे परद्रव्योॉंका भी अपनेको कर्ता सानता है--इसीका 
नास मिथ्यास्व है; यही अधमे है । 

किन्तु जिसकी दृष्टि द्वव्यस्वभावकी होगई है वह जीव कभी रागको 
अपना कतेठ्य लहीं सान सकता और न उलमसें घर हो मानता है; क्योंकि 
स्वभावसे रागका अभाव है । ज्ो पर्यायके रागका करत त्व सी नहीं मानता 
वह पर द्रव्यका करत त्व केसे मानेगा ९ अर्थात्‌ उसके परसे और रागसे सिन्न 
स्वभावकी दष्टिमे ज्ञान और वीतरागताकी ही उत्पत्ति हुआ करती है-इसीका 
नाम सम्यग्डडि है, और यही धर्म है। इसप्रकार द्रव्यच्ृष्टि वह सम्यम्दष्टि है। 

इसलिये सभी आात्मार्थी जीवॉको अध्यात्मके अम्यासके द्वारा 
द्रव्यदहष्टि करनी चाहिये यददी श्रयोजनमूत है, द्रव्यटप्टि कहो या शुद्धनय 
का अवलम्बन कहो, निः्वयनयका आश्रय कह्दो या परसार्थ सब एक हो है । 


र्‌०० & 
““# सम्यरद्संत 


श्‌ 
(४७३ ) धर्मकी पहली भूमिका भाग १ 
--मिथ्यात्वका अर्थ--- 

पहले हम यह देख़लें कि मिथ्यात्वका अर्थ क्या है और मिध्यात्व 
किसे कहते हैं एवं उसका वास्तविक लक्षण क्‍या है १ 

सिथ्यात्वसे दो शब्द है (१) मिथ्या और (२) त्व। मिध्या 
अथोत्‌ असत्‌ और त्व अर्थात्‌ पन | इसम्रकार खोटापन; विपरीतता, अस- 
त्यता, अयथार्थता, इत्यादि अनेक अर्थ होते हैं । 

यहाँपर यह देखता है कि जीवबसें निजमें मिथ्यात्य या विपरीतता 
क्या है क्योंकि जीव अनादि कालसे दुःख मोगता रहता है और वह उसे 
अनादि कालसे मिटानेका अयत्न भी करता रहता है किन्तु वह न तो 
सिटता है और न कम होता है | दुःख ससय समय पर अनन्त होता है 
ओर बह अनेक अकारका है | पूर्व पुस्यके योगसे किसी एक सामग्रीका 
संयोग होनेपर उसे ऐसा लगता है कि मानों एक प्रकारका दुःख कम 
होगया है किन्तु यदि वास्तवमें देखा जाय तो सचमुचर्स उसका दुःख कम 
नहीं हुआ है; क्योंकि जहाँ एक अकारका दुःख गया नहीं कि दूसरा ठुःख 
आ उपस्थित होता है । 

मूलभूत भूलके बिना ढुःख नहीं होता। छुःख है इचलिये भूल 
होती है और भूल ही इस महा दुःखका कारण है। यदि वद भूल थीदी 
हो तो ठुःख कम और अल्पकालके लिये होता है, किन्तु यह बहुत वहीं 
भूल है इसलिये ढुःख वड़ा और अनादि कालसे है । क्योंकि छुःस 'भनादि 
कालका है और वह अनंत है. इसलिये यह निम्धच हुआ कि मिथ्यात्य 
अथोत्‌ जीव संबंधी विपयोत समक-भूल सबसे चड़ा आर समता: संबंधी विपरत अ- से चड़ी आ। है 
यदि मर्यंकर भूल न होती तो भयंकर दुःख न द्वोता । महाच भ्रूलका 75 
मदह्ाच्‌ ठुःख है, इसलिये महाव्‌ डुःखको दूर करनेका सथा उपाय सात: 


भूलको दूर करना दै ! 
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--दुःखका होना निश्चित करें-- 

कोई कहता है कि जीवके दुःख क्‍यों कहा जाय ? रुपय्रा पैसा हो; 
खाने पीने की सुविधा दो और जो चाहिये वह मिल जाता: द्वो फ़िर भी 
उसे दुःखी केसे कद्दा जाय ९ 

उत्तर--भाई ! तुमे परवस्तुको प्राप्त करनेकी इच्छा दोती है या 
नहीं ९ तेरे सनमें अंतरंगसे यह इच्छा होती है या नहीं कि" मेरे पास पर 
सामओी रुपया पैसा इत्यादि हो तो ठीक छो ओऔर यद्द सब हो तो सुम्े सुख 
हो, इसप्रकारकी इच्छा द्वोती है सो यद्दी दुःख है | क्‍योंकि यदि तुमे दुःसख़ 
न हो तो पर वस्तु प्राप्त करके सुख पानेकी इच्छा न हो | 

यदॉपर अज्ञान पूवेक इच्छा की बात है क्‍योंकि अज्ञान-भूलके 
दूर होने पर अस्थिरताको लेकर होने वाली जो इच्छा हद उसका दुःख 
अल्प दे । मूल दुःख अज्ञान पूर्वेंक_ इच्छाका ही है। इच्छा कहो, हुःख 
कहो, आकुलता कहो अथवा परेशानी कहो सबका अथे एक ही है। यह 
सब सिथ्यात्वका फल है । अपने स्वरूपकी अम्रतीत दशामें इच्छाके बिना 
जीवका एक समय भी नही जाता निरन्तर अपने को भूलकर इच्छा छोती 
ही रहती है और वही दुःख है । 

जीवकी सबसे बड़ी भयंकर भूल होती हद इसलिये महान दुःख है। 
अर्थात्‌ ज़ीवके एकके बाद दूसरी इच्छा ड्योढ़ लगाये रहती है. आर -बह 
रुकती नहीं है यही महान्‌ दुःख छ्ैे। उसका कारण सिश्यात्व-विपरीत 
सान्यता-महान्‌ 'भूल है । मिथ्यात्व क्या है १ यह यहॉपर कद्दा जाता' है । 

--मिथ्यात्व क्या है १--- 

यदि मिथ्यात्व द्रव्य अथवा ग़ुण हो तो उसे दूर नहीं किया जा 
सकता; किन्तु यदि वह मिथ्यात्व पर्याय हो तो उसे बदलकर मिथ्यात्व दूर 
किया जा सकता है । *- 

: सिथ्यात्व-विपरीतता है । विपरीतता कद्दते ही यह सिद्ध हुआ कि 


उस्ते बदलकर साधा ( यथाथ ) किया जा सकता है। सिथ्यात्व जीवके 
श्छ 


र्ण्य्‌ हे 
“+# «. पुंदाव 


किसी एक शुणकी विपरीत अवस्था है और वह अवस्था है इसलिये समय 
समय पर बदलती है | इसलिये मिथ्यात्व एक समयकी अवस्था होनेसे दूर 
किया जा सकता है | 


“ जीवके किस गुणकी विपरीत अवस्था मिथ्यात्व या भूल है (-- 


मैं कौन हूँ ? सेरा सच्चा स्वरूप कया है ? जो यह क्षरिक सुख दुःख 
का अलुभव होता है वह क्या दै ? पुए्य पापका विकार क्या है ? पर वस्तु 
देद्दादिक मेरे हैं या नहीं इसप्रकार स्व-परकी यथार्थ मान्यता करनेवाला 
जो गुण है उसकी विपरीतद्शा मिथ्यात्व है। अर्थात्‌ आत्मामें मान्यता 
( श्रद्धा ) नासका त्रिकाल गुण है और उसकी विपरीत अवस्था 


मिथ्यांत्व है । 
जीवकी जैसी विपरीत मान्यता होती है वह वेसा द्वी आचरण 


करता है अर्थात्‌ जहाँ जीवकी मान्यताम भूल होती है वहाँ उसका आच- 
रण विपरीत ही होता है जीवकी मान्यता उल्टी हो और आचरण सच्चा 
हो, ऐसा कभी भी नहीं हो सकता | जहॉ विपरीत मान्यता होती है वहाँ 
ज्ञान भी उल्टा ही होता है । 

धसिथ्या? का अथे दे विपरीत, उल्टा अथवा भूठा और '्तव! 
शर्थात्त्‌ उससे युक्त । यह भूल बहुत बड़ी और भयंकर है क्योंकि जहाँ 
मिथ्या-सान्यता होती है वहां आचरण और ज्ञान भी मिथ्या छोता है. चहों आचरण आर ज्ञान भी मिथ्या होता है. और 
उस विपरीततामे महान ढुःख होता है | ऐसी मिथ्यात्वरूपी भर्यंकर भूल 


क्या है ? इस सम्बन्धर्में विचार करते हैं । 
स्वरूपकी मान्यता करनेवाला श्रद्धा नामका जीवका जो श॒ण है... मान्यता करनेवाला श्रद्धा नामका जीवका जो गुण... है 
उसे स्वय॑ अपने आप उल्टा किया है, उसीको सिशथ्या मान्यता कहा जात- स्वय॑ अपने बयाप उल्टा गी 


है । वह अवस्था डोनेसे दूर की जा सकती है । 
िीकटन->म 


---उस भयंकर भूल को कौन दूर कर सकता है १-८ 
वह जीवकी अपनी अचस्था है; इसलिये जीव उसे स्वर्य॑ दूर कर 





पृ 


न्‍्चकड़ 
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सकता है । अपने स्वरूपकी जो सबसे बड़ी घोरातिघोर भयंकर भूल है वह 
कबसे चली आ रही है ९ 
क्या वर्तेसानमे तेरे वह भूल विद्यमान है? यदि वर्तेमान में 
भूल है तो पहले भी भूल थी, और यदि पहले बिल्कुल भूल रददित दोगया 
होता तो वर्तेसानमें भूल नहीं होती । पहले पक्की-कभी न हटनेवाली यथार्थ 
सममकत-मान्यता करली हो और वह यदि दूर हो गई हो तो १ इस प्रश्नका 
समाधान करते हैं-- 
जिसे थोड़ा सच्चा ज्ञान हुआ हो वद ज्ञानमें कभी भूल नहीं होने 
देता। जैसे मैं दशाश्रीमाली वशिक्‌ हूँ इसप्रकारका ज्ञान स्वयं कभी भूल 
नहीं जाता; मैं दशाश्रीमाली वरिक्‌ हूँ यद्ध नाम तो जन्म होनेके बाद स्वयं 
साना है २४-४० वर्षसे शरीरका नाम मिला है, आत्मा कुछ स्वय॑ बनिया 
नहीं है तथापि वह्द रटते स्टठते कितना दृढ़ टद्ोगया छ्वे? जब भी चजुलावें 
तब कहता है कि “मैं बनिया हूँ? मैं कोली भील नहीं हूँ, इसग्रकार अल्प 
वर्षोंसे मिले हुये शरीरका नाम भी नहीं भूलता तो पर वस्तु-शरीर-वाणी 
मन, बाहरके संयोग तथा परकी ओरके झुकावसे होनेवाले राग-हछेबषके 
विकारी भावोंसे मिन्न अपने झुद्ध आत्माका पहले पक्का ज्ञान और सच्ची 
समम की हो तो उसे केसे भूल सकता है ? यदि पहले पक्की सच्ची समम्क 
की द्वो तो वर्तेसानमें विपरीतता न दो, चू'कि वर्तेसानमें विपरीतता दिखाई 
देती है इससे सिद्ध दल कि पहले भी जीवने विपरीतता की थी | 
ु-आत्मा अनंत गुणका पिंड अनादि अनंत है | उन अनंत गुणों 
में एक सान्‍्यता-अश्रद्धा नामका गुणकी अवस्था तेरी विपरीततासे अनादि 
-कालसे स्वयं विपरीत करता आया है और उसे तू आगे ही बढ़ाता चला से स्वयं विपरीत करता आया है और उसे त्‌ आगे दही बढ़ाता चला . 
जारहा है । वह भूल-विपरीतता वर्तेमान अवस्थामें है इसलिये वद्द टाली 


वजभायबाला कार 
जा सकती दै। 
---अग्रहीतमिथ्यात्व--.- 
स्‌ अनादि कालसे आत्मा नामक वस्तु है.। मैं जन्मसे सरण तक 


ही दोता हूँ इसप्रकारकी धारणा, विपरीत घारणा है क्योंकि जिस बस्तुको 


श््े 
कर --# सस्यरद्शेन 


कभी किसीने उत्पन्न ही नहीं किया उस वस्तुका कभी नाश नहीं हो सकता। 
मैं जन्मसे सरण तक ही हैँ ऐसी जीवकी महाबिपरीत मान्यता है। क्‍योंकि 
जीव यह मानता है कि सेरे मरणके वाद जो पैसा रददेगा उसका बिल 
करूं, परन्तु वह यह नहीं विचार करता कि सरनेके बाद मैं न जाने कहॉ 
जाने वाला हैं; इसलिये अपने आत्म कल्याणके लिये कुछ करू। अनादि 
कालसे चली आने वाली और किसीके छारा न सिखाने पर भी वनी हुई 
जो मदावरिपरीत मान्यता है उसे अग्रहीत सिथ्यात्व कहते हैं। ऐसी विप- 
रीत सान्‍्यता स्वयं अपने आप ही करता है, उसे कोई सिखाता नहीं दे। 
जैसे वालकको रोना सिखाना नही पड़ता उसीग्रकार मैं जन्म-मरण तक 
ही हूँ; इसप्रकारकी सान्‍्यता किसीके सिखायें बिना ही हुई है। जो शरीर 
है सो मैं हूँ | रुपया पैसामें मेरा सुख है, इत्यादि परवस्तुमें अपनेपनकी जो 
मान्यता है सो अम्रहीत विपरीत मान्यता है, जो जीवके अनादिकालसे 
चली आ रहो है । 

जो शरीर है सो मैं हूँ। शरीरके इलन-चलनकी क्रिया मैं कर 
सकता हूँ इसअकार अज्ञानी जीव समानता है। और शरीरकोी अपना मानने 
से वाहरकी जिस वस्तुसे शरीरको खुबिधा मानता है उसपर ग्रीति ओर यग 
हुये बिना नहीं रहता । इसलिये उसके अव्यक्तरूपर्में ऐसी मान्यता वन 
जाती है कि मुम्के पुण्यसे सुख छोता दै। बाहरकी सुख खुविधाका कारण 
पुण्य है | यदि मैं पुण्य करूँ तो मु॒ुम्धे उसका फल मिल्नेगा इसप्रकार किसीके 
छारा सिखाये बिना ही अनादि कालसे मिश्याज्ञान चलछा आ रहा है। जीव 
यह अनादि कालसे मान रहा है कि मुझे पुण्यसे लाभ दोता है ओर परका 


कुछ कर सकता हू | । 
जिसने यह माना कि शरीर मेरा है और यद्यपि किसी परसे सुख 


सुविधा नहीं दोती तथापि जिस पदार्थले वह अपने शरीरके लिये सुख 
सुविधा छोवी हुईं मानता-द्वै उसपर उत्ते शरीवि होती दै। और वह यह: 
मानता है कि पुण्यसे शरीरको सुख खुविधा मिलती द्वै इसलिये अनादि 
कालसे यह मान रहा है कि पुण्यसे लाभ दाता है। पुण्यसे मुके लाभ दोता 


भगवान- भ्री कुन्दकुन्द-कटद्दान जैस शास्त्रमाला र्ण्श्‌ 


है और जो शरीर है सो मैं हूँ तथा मैं शरीरके कार्य कर संकता हूँ इसप्रकार 
की विपरीत सानन्‍्यता अनादि कालसे किसीके द्वारा सिखाये बिना ही जीव 
के चली भआरहदी है, यही महाभयंकर दु खकी कारणरूप भूल दै। पाप 
करनेवाला जीव भी पुणयसे लाभ मानता है क्योंकि वह स्वर्य अपनेको 
पापी नहीं कहलवाना चाहता; अर्थोत्त्‌ स्वयं पाप करते हुये भी उसे पुण्य 
अच्छा लगता है । इसप्रकार अज्ञानी मिथ्यादृष्टि जीव अनादि कालसे पुण्य 
को भला-दवितकर मान रहा है | 


अनादिकालसे जीवने पुएय अथात्‌ शास्त्रीय भाषा में कथित सन 
कपायमे लाभ माना है | वह यह मानता ही रद्दता है कि शरीर तथा शरीरके 
काम मेरे हैं और शरीरसे तथा पुण्यसे मुझे लाभ होता है। वह जिसे अपना 
मानता है उसे हेय क्‍यों मानेगा ९ यह महा भयंकर भूल निगोदससे लेकर 
जगतके सर्व अज्ञानी जीवोंके होती है और पद्दी अग्रह्दीत सिथ्यात्व है। 


--भूहीत मिथ्यात्व--- 


निगोदसे निकले हुये जीवको कभी सनन्‍्द कषायसे मन आराप्त हुआ 
ओर संज्ञी पचेन्द्रिय हुये, उनके विचारशक्ति भ्राप्त हुई कौर थे यह सोचने 
लगे कि मेरा दुःख केसे मिटे; तब पहले “जीव क्‍या है??? यह विचार 
किया, इसका निम्धय करनेके लिये दूसरे से सुना अथवा स्वयं पढ़ा। वहॉ 
उल्हा नया असम उत्पन्न छोगया।| वह नया अ्रम क्या है? दूसरे 
से सुनकर यों मानने लगा कि जगत्‌्में सब मिलकर एक ही जीव है 
शेप सब अ्रम हैं, या तो गुरुसे हमें लाभ दडोगा अथवा भगवानकी 
कृपासे हम तर जायेंगे या किसीके आशीवौदसे कल्याण' दो जायगा, 
अथवा वस्तुको क्षरिणषक मानकर वस्तुओंका त्याग करें तो लाभ दोगा 
अथवा मात्र जैनघमेने ही सचाईका ठेका नहीं लिया, इसलिये जगतके 
सभी धर्म सच्चे हैँ इसप्रकार अनेक तरहके बाहरके नये नये अ्रम भ्रहण 
किये, परन्तु भाई । जैसे ५एक और एक मिलकर दो होते हैं, यह त्रिकाल 
सत्य है, उसीप्रकार जो वस्तु स्वभाव या बस्तु धघम्म है वही वीतरागी-- 


(| 
के --* सम्यग्द्शेन 


विज्ञान ने कहा है; इसलिये वह त्रिकाल सत्य ही है, अन्य कोई कथन 

सत्य नहीं है । 

ड़ जन्‍्मके बाद अनेक प्रकारकी नई विपरीत * सानन्‍्यताएँ अ्रहण की, 

उसीको ग्रद्वीत मिथ्यात्व भी कहते हैं। उसे लोकमूढ़ता, देवमूढता और 

गुरुसूढता भी कहद्दा जाता है । । 
लोकमृढ़ता---श्वैजों ने अथवा छुडम्बके बड़े लोगों ने किया या 


जगत॒के अग्नगण्य बड़े लोगोंने किया इसलिये मुझे भी बैसा करना चाहिये 
आर स्वयं विचार शक्तिसे यद्द निम्वय नहीं किया कि सत्य कया है। इसप्रकार 
अपने को जो सल-विचार करनेकी शक्ति आप्त हुई है उसका सदधपयोग न 
करके दुरुपयोग ही किया और जिसके फलस्वरूप उसकी विचार शक्तिका 
सरण हुये बिना नहीं रहता | सन्‍्द कषाय के फल स्वरूप विचार शक्ति 
प्राप्त कर लेने पर भी उसका सदहुपयोग न करके अनादिकालीन अग्रद्दीत 
मिथ्यात्वके साथ नया अम उत्पन्न कर लिया और उसे पुष्ठ किया उसके 
फलस्वरूप जीवको ऐसी हलकी दशा आ्राप्त होती दै जद्दोँ विचार शक्तिका 
अभाव है। अपनी विचार शक्तिको गिरवी रखकर, सेनी जीव भी धर्मके 
नाम पर इस प्रकार अनेक तरदहकी विपरीत मान्यताओंकों छुट्ट किया करते 
हैं कि यदि हमारे वाप दादा छुद्देबको मानते हैं तो हम भी उन्हें दो 


आ्ेंगे । इसप्रकार अपनी मनकी शक्तिका घात करके स्वयं अपने लिये 


निगोदकी तैयारी करते हैं जैसे निगोदिया जीवको विचार शक्ति नहीं 
होती, उसी प्रकार ग्रह्दीत मिथ्यात्वी जीव अपनी विचार शक्तिका दुरुपयोग 
करके उसका घात करता है और उस नियोद की तैयारी करता दे जहां 


विचार शक्तिका सर्वेथा अभाव है । 
देवमूढ़ताः---स<चे धर्मको समम्कानें वाला कौन दो समता ऐै 


छेसी विचार शक्ति छोने पर भी उसका निर्णय नहीं किया । हा 
निजको विपरीव ज्ञान है इसलिये जिसे ययार्थ पूर्शतान हुआए फेते 


दिव्य शक्ति वाले सर्वेज्ञ देवके पाससे सचा झान माप्त हो सकता ६3 फिगतु 
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जीव उन्हें नहीं पहचानता और सर्वेज्ञ देवके संबंधर्म ( अर्थात्‌ संपूरणं 
सच्चा ज्ञान किसे प्राप्त हुआ है इस संबंध ) मूखेंता धारण करता है और 
इसप्रकार सच्चे देवके संबंधर्मं भी अपनी विचार शक्तिका दिवाला पीठता 


है, यद्दी देवमूढ़ता है । 


( देवका अथे पुण्यके फलसे आप्त स्वर्गके देव नहीं; किंतु ज्ञानकी 
दिव्य शक्ति धारण करनेवाले सर्वज्ञदेव है । 


गुरुमूढ़ता---बीमार आदसी इस सम्बन्ध खूब विचार करता है 
ओर परिश्रम करके यह रू ढ निकालता है कि किस डाक्टरकी दवा लेनेसे 
रोग दूर दोगा । लोग कुम्दारके पास दो टकेकी दँडिया लेने जाने हैं तो उसको 
भी खूब ठोक बजाकर परीक्षा कर लेते हैं इसीप्रकार और भी अनेक सांसा- 
रिक कार्यांस) परीक्षा की जाती है, किठु यदहाँपर आत्माके अज्ञानका न्यश 
करनेके लिये और द्ुुःखको दूर करनेके लिये कौन निमित्त (गुरु ) हो 
सकता है ९ इसकी परीक्षाके छारा निर्णय करनेमें विचार शक्तिको नहीं 
लगाता और जैसा पिताजी ने कहा है अथवा कुल परम्परासे जैसा चला 
आरहा है उसीका अन्धानुशरण करके दौड़ लगाता है, यही गुरुमूढता है । 


इसप्रकार जीव या तो विचार शक्तिका उपयोग नहीं करता और 
यदि उपयोग करने जाता छै तो उपरोक्त लोकमूढता, देवसूढता और 
गुरुमूढता से तीन प्रकारसे ल्लुट जाता है । कुगुरु कहते है कि दान दोगे तो 
धर्म होगा, किन्तु भले आदमी ! ऐसा तो गांवके संगी भी कद्दा करते हैं कि 
भाई साहब ! एक बीड़ी दोगे तो धर्स होगा | इसमें कुगुरु ने कौनसी अपू् 
बात कहदी और फिर शीलका उपदेश तो मॉजाप भी देते हैं तो वे भी 
धर्मे गुरु कहलायेंगे | स्कूलों और पाठशालाओंम भी अछिंसा सत्य और 
ब्रह्मचयादि पालन करनेको कद्दा जाता है तो वहाँके अध्यापक भी धर्से 
गुरु कहलायेंगे और वहॉकी पुस्तक घर्म शास्त्र कहलायेंगीं किन्तु ऐसा नहीं 
होता । घर्मका स्वरूप अपूर्व है। 


शक ---# सम्यग्दशेन 


तीन प्रकारकी मूढताओंमें शुरुमूढता विशेष है उससें धर्मके नाम 
पर स्वयं अधम करता हुआ सी घ॒र्म मानता है । उदाहरणके रुपें डुकानमें 
बेठा हुआ आदमी यह नहीं मानता कि मैं अभी सामायिक-धर्म करता हूँ; 
किन्तु घर्मे स्थानसें जाकर अपने साने हुए गुरु अथवा बड़े लोगोंके कथना- 
चुसार अमुक शब्द बोलता है, निनका अर्थ भी स्वयं नहीं जानता और 
उसमें वह जीव मान लेता है कि मैंने सामायिक घर्स किया। यदि 
झुभसाव हो तो पुण्य हो किन्तु उस शुभमें घम्म माना अर्थात्‌ अघर्मको 
घर्मे साना; यही सिश्यात्व है । 


स्वयं विचार शक्ति वाला होकर भी नये नये अ्रसोंको पुष्ट करता 
रद्दता दै, यही ग्रह्दीत मिथ्यात्व है । यहॉपर मिथ्यात्वके सम्बन्ध दो बातें 
कही गई है। ( १ ) अनादि कालसे ससागत पुण्यस्ते घर्म होता है और मैं 
शर्यरका कार्य कर सकता हूँ; इसप्रकारकी जो विपरीत मान्यता है सो अग्र- 
हीव सिथ्यात्व है। ( २ ) लोकमूढ़ता, देंवमूढ़ता और गुरुमूढ़ताके सेवनसे 
कुरेव,-कुगुरुके छारा जीव विपरीत मान्यताको पुष्ट करनेवाले आम भहण 
करता है, यही ग्रह्ीत सिथ्यात्व है । सच्चे देव-धर्सकी तथा अपने आत्म 
स्वरूपकी सच्ची समझे छारा इन दोनों मिथ्यात्वोंको दूर किये विना जीव 
कभी भी सम्यक्त्वको प्राप्त नहीं हो सकता | और सस्यग्दशनके बिना कभी 
भी धर्मोत्मापन नहीं हो सकता; इसलिये जिज्ञासुओंको प्रथम भूमिका ही 


गरद्दीत अग्रद्दीव मिथ्यात्वका त्याग करना आवश्यक है । 


€&##; ६९ <छकं$ ६१9 ६ढाएे; ९१ (छा ६) €३ <ब2#: ६९३ ६ढडे; ६३४ €क> (५२ 
बंध-मोक्तका कारण ् 
परद्वव्यके चिंतन वह वंघनके कारण हैं और केवल विश्युद्ध ह 


स्व-द्ृव्यके चिंचल ही सोक्षके कारण हैं । 
(_ चत्त्वज्नान तरंगिणी १४-१६ ] 
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(४9३ ) धर्मकी पहली भूमिका भाग २ 
--मिथ्यात्व--- 

सिथ्यात्वका अर्थे गलत या विपरीत मूृन्यता किया था। हमे 
यह नहीं देखना है कि परमें क्‍या यथार्थता या अयथाश्रेता है, किन्तु आत्मामें 
क्या अयथाथेता है यह समभक्राकुर अयथार्थताको दूर करने की बात 
है। क्‍योंकि जीवको अपनी अयथाथंता दूर करके अपनेमे घर्मे 
करना है । 

मिथ्यात्व द्रव्य है; गुण है या पर्योय १ इसके उत्तरमं यद्द निश्चित 
कहा गया है कि मिथ्यात्व श्रद्धा गुणकी एक समय मात्रकी विपरीत 
पर्याय है । 

मिथ्यात्व अनन्त संसारका कारण है। यह मिथ्यात्व अर्थो्त्‌ 
सबसे बड़ी से बड़ी भूल अनादि कालसे जीव स्वयं ही करता चला 
अआया है| 


“-“>मसहापाप-.- 

इस मिथ्यात्वके कारण जीव वस्तुके चैसा नहीं मानता जैसा वह है; 
किंतु विपरीत ही. मानता है । इसलिये सिथ्यात्व द्वी वास्तव असत्य है। इस 
महान असत्यके सेचन करते रहनेसे प्रतिक्षण सर्व छिंसाका मद्दापाप लगता है। 
प्रश्चन---विपरीत मसान्यताके करने से किस जीवको मारनेकी हिंसा 

या पाप लगता दे ९ 
उत्तर--अपना स्वाधीन चैतन्य आत्मा जैसा है उसे बसा नहीं 
-साना किन्तु उसे जड़-शरीरका कर्ता साना ( अथौत्‌ जड़रूपः माना) सो 
इस मान्यता में आत्माके अनन्त गुणोंका अनादर है, और यही अनन्‍्ती 
स्वहिंसा दै ।-स्व हिंसा दी सबसे बड़ा पाप है| इसे भाव हिंसा या स्राव 
मरण भी-कहते हैं | श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने कद्दा है---“क्षण क्षण भसर्यंकर 
भाव सरणमे, कहाँ अरे तू रच रहा ९? यहाँ भी मसिथ्यात्वको ही भाव 


सरण कहा है । 
ब््छ 


२१० दि 
““# सस्यपद्शंन 


-+-जशहीत मिथ्यात्व--- 

( १ ) यह शरीर जड़ है, यह अपना नहीं है, यह जानने-देखने 
का कोई काये नहीं करता; वथापि इसे अपना सानना और यह मानना कि 
यदि यह अनुकूल हो तो ज्ञान हो, सो मिथ्यात्व है । 
है (२ ) शरीरको अपना साननेका अथे है वर्तमानमें शरीरका जो 
देहरूप जन्म हुआ है वहांसे मरण दोने तक ही अपने आत्माका अस्तित्व 
मानना; अर्थात्‌ शरीरका संयोग होने पर आत्माकी उत्पत्ति और शयेरका 
वियोग होने पर आत्माका नाश सानना । यददी घोर-मिथ्यात्व है । 


(३ ) शरीरको अपना मानने से जो वाह्य वस्तु शरीरको अनुकूल 
लगती है उस वस्तुको लाभकारक मानता है, और अपने लिये अजुकूल 
मानी गईं वस्तुका संयोग पुण्यके निमिचसे होता है इसलिये पुण्यसे लाभ 
होना सानता है/ यही मिथ्यात्व है। जो पघुण्यसे लाभ मानता है उसकी 
दृष्टि देह पर है, आत्मा पर नहीं | 


--ग्रह्ीत मिथ्यात्व--- 

उपयेक्त तीनों प्रकार अग्ृह्वीत मिथ्यात्वके हैं। यह श्रगृद्दीत 
सिथ्यात्व मूल निगोदसे दी अनादि कालसे जीचके साथ चला आ रहा है । 
एकेन्द्रियले असैनी पंचेन्द्रिय तक तो जीचके दिताहितका विचार करने की 
शक्ति ही नहीं होती । संज्ञी दशा मंद कपायसे झानके विकाससे हिनादित 
का कुछ विचार करने की शरक्ति प्राप्त करता है। बदों भी आत्माके हिम- 
अद्वचितका सच्चा विवेक करने की जगह शअ्रनादि कालसे विपरीत मान्यता 
का भाव द्वी चाल रख कर अन्य अनेक प्रकार की नवीन विपरीन मानव 
ताओंको भद्दण करता है । अपनी विचार शक्तिके दुस्पर्योगस चीज बिप- 
संगतिमें आकर अनेक अकार की नई २ 
करता है। इसप्रफार विचार द्वक्तिके विकास 
है उसे सदी शिल्ल्य 


रीत मान्यता वाले जीवॉकी 
'पबिपयीत सान्यताओंको ग्रदर्ण 
होने पर जो नवीन विपरीव मान्यता गद्दण की जात 
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स्व कहते हैं। उसके मुख्य तीन प्रकार हैं--देवमूढ़ता, गुरुमूढ़ता, और 
घमेमूढ़ता अथौत्‌ लोकमूढुता । 
देवमूढ़ता---अज्ञानी, रागी, द्वेषीको देवके रूपमें सानना, कोई बड़ा 


कहा जाने वाला आदमी किसी २ कुद्देवको देव सानता दो इसलिये स्वयं 
भी उस कुरेवको सानना और उससे कल्याण सानकर उसकी पूजा-चंद- 
नादि करना तथा अन्य लौकिक लाभादिकी आकांक्षासे अनेक प्रकारक्के 
कुरेवादिको मानना सो देवमूढ़ता है । 

गुरुमृढ़ता--जिस कुटुम्बम जन्म हुआ है उस कुट्ठुम्बमें माने जाने 


वाले कुल शुरुको समझे बिना सानना, अज्ञानीको गुरुरूपमें सानना अथवा 
गुरुका स्वरूप सञ्रंथ सानना सो गुरु संबंधी महा भूल यानी गुरुमूढ़ता है | 
धर्म मढ़ता---( लोक मूढ़ता )--छिसा सावमें धर्मे मानना सो धर्म 
प्र 


मूढ़ता है । वास्तव जैसे फापसे आत्माकी हिंसा हे वैसे पुर्यमे भी आत्मा 
की दविसा होती है, इसलिये पुण्यमें घसें मानना भी धर्मेमूढ़ता है। तथा 
धर्मे मानकर नदी इत्यादिमें स्नान करना, पशु छ्िसा में धर्म मानना इत्यादि 
सर्वे धर्म संबंधी भूल दे । इसे लोक मूढ़ता कहते है । 
--शहीत मिथ्यात्व तो छोड़ा फिंन्तु--- 

यह त्रिधा सद्दा भूल जीवके लिये बहुत बड़ी दानिका कारण है। 

स्वयं जिस कुलमें जन्म लिया है उस कुलमें माने जाने वाले देव, 
गुरु, घर्म कदाचित्‌ सच्चे हों और उन्हें स्वयं भी समानता दो किन्तु जबतक 
स्वयं परीक्षा करके उनकी सत्यताका-निश्चय नहीं कर लेता तबतक ग्रद्दीत 
भिथ्यात्व नद्दी छूटता । ग्रद्गीत मिथ्यात्वको छोडे बिना जीवके घर्म समभने 
की पात्रता दी नहीं आती । 

प्रश्न--इन दो प्रकारके मिथ्यात्वमेंसे पहले कौनसा मिश्यात्व दूर 
होता है ९ 

उत्तर--पहले ग्रह्ीत मिथ्यात्व दूर होता छै। ग्रहीत मिथ्यात्वके 
दूर किये बिना किसी भी जीवके अगुद्दीत मिथ्यात्व दूर नहीं दो सकता। 


ब्श्र छः 
“-+ संम्यस्दशेन 


3 तीत्र पुरुषार्थी पुरुषके यह दोनों सिथ्यात्व एक साथ भी दूर हो 
जाते हैं । 


जो अश्द्ीत मिथ्यात्वको दूर कर लेता है. उसके यृहीत मिध्यात्व 
तो दूर द्वो ही जाता है, किन्तु गृद्दीव मिथ्यात्वके दूर हो जानेपर भी अनेक 
जीवोंके अग्रहीत मिथ्यात्व दूर नही दोता । कुगुरु, कुदेब और कुशार् तथा 
लौकिक मूदुताकी सान्यताका त्याग करके एवं देव, गुरु, शासत्रकों पहिचान 
कर जीवने व्यावह्यरिक स्थूल भूलका ( गृहीत मिथ्यात्वका ) त्याग तो 
अनेक बार किया, और अखत्‌ निमित्तोंका लक्ष छोड़कर सत्‌ निमित्तोंके लक्ष 
से व्यवहार शुद्धि की, परन्तु अनादिकालसे चली आई अपनी आत्म 
संबंधी महा भूलको जीवने कभी दूर नहीं किया | यह अनादिकालीन अग्र- 
हीत सिथ्यात्व आत्माक्ी यथार्थ समभके बिना दूर नहीं हो सकता | 
ग्रहीत मिथ्यात्वका त्याग करके और द्रव्यलिगी साधु होकर अनंत 
बार निरतिचार पंच महात्रत पालन किये किन्तु महात्रतकी क्रियासे और 
रागसे धर्म मान लिया, इसलिये उसकी मह्दया मूल दूर नहीं हुई और संसार 
में परिभ्रमण करता रहा । 
सच्चे निमित्तोंको स्वीकार करके व्यावद्ारिक असत्यका त्याग तो 
किया किन्तु अपने निरालंबी चैतन्य स्वरूप आत्माको स्वीकार नहीं किया, 
इसलिये निश्चयका असत्य दूर नहीं हुआ । आत्म स्वरूपकी खबर न द्वोनेसे 
निमित्तके लक्षसे--झुभ रागसें--दैव गुरु शाखसे अज्ञानी लाभ मानता है; 
यह पराश्चितताका अनादिकालीन अम मूलमेंसे दूर नहीं हुआ, इसलिये 
सूक्ष्म भूल रूप अग्रद्दीत मिथ्यात्व दूर नहीं हुआ । आत्मग्रतीतिके चिना थोड़े 
समयके लिये गृहीत मिभ्यात्वको दूर करके झुभ रागके द्वारा स्वगेमें नौवें 
ग्रैबेयक तक गया, किन्तु मूलसे विपरीत सान्यताका सदूभाव होनेसे रागसे 
लाभ मानकर और देव पदमें सुख मानकर वहांसे परिशञ्रमण करता हुआ 
तीज अज्ञानके कारण एकेन्द्रिय-नियोदकी तुच्छ दशार्मे अनन्तकाल तक 
अनन्त छुःख प्राप्त किया। अपने स्वरूपको सममनेकी परवाद न करनेसे और 
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सम्यम्शानका तीज्र विरोध करनेसे निगोद दशा होती है, जहाँ स्थुल ज्ञान 
चाले अन्य जीव उस जीवके अस्तित्व तकको स्वीकार नहीं करते | 

कभी निगोद दशामें कषायकी मंदता करके जीव वहॉसे मनुष्य 
हुआ ओर कदाचित्‌ धर्मकी जिज्ञासाप्ते सच्चे देव गुरू शास्त्रकों पहिचान 
कर व्यवद्दार सिथ्यात्वको ( ग्ृहीत सिथ्यात्वकोी ) दूर किया, किन्तु आत्म 
स्वरूपको नहीं पहिचाना; इसलिये जीव अनन्तानन्त कालसे चारों गतियोंमे 
दुःखी ही होता रद्दता है । यदि सच्चे देव गुरु शास्त्रको पद्दिचान कर अपने 
आत्मस्वरूपका सूक्ष्मदष्टिसे विचार करे और स्वय॑ ही सत्‌ स्वरूपका निरणेय 
करे तभी जीवकी महाभयंकर भूल दूर हो, सुख प्राप्त दो और जन्म सरण 
का अन्त हो । 

--महा मिथ्यात्व कब दूर हो १-- 

जिसे आत्मस्वरूपके यथाथ परिज्ञानके छदारा अनादिकालीन मद्दा 
भूलको दूर करनेका उपाय दूर करना हो उसे इसके लिये आत्मज्लानी सत्त्‌ 
पुरुषसे शुद्धा्माका सीधा स्वरूप सुनना चाहिये और उसका रवय॑ अभ्यास 
करना चाहिये | ध्यान रहे कि सात्र सुनते रहनेसे अग्ृह्दीत सिथ्यात्व दूर 
नहीं होता, किंतु अपने स्वभावके साथ मिलाकर स्वयं निेय करना चाहिये | 

जीव स्वयं अनन्त बार तीथंकर भगवानके समसमवशरणमें जाकर 
उनका उपदेश झुन आया है | किंतु स्वाश्रय स्वभावकी श्रद्धा किये बिना 
जसे धर्म आप्त नदीं हुआ | “आत्मा ज्ञानस्वरूप है; किंतु चद्द परका कुछ भी 
कर नहीं सकता; पुण्यले आत्माका घम नहीं होता”? ऐसी निम्यथयकी सच्ची 
बात सुनकर उसे स्वीकार करनेकी जगह जीव इन्कार करता है कि “यह 
बात अभी अपने लिये कामकी नहीं है; कुछ पराश्रय चाहिये और पुण्य 
भी करना चाहिये, पुएयके बिना अकेला आत्मा कैसे टिक सकता है ?९ 
इसप्रकार अपनी पराश्रयकी विपरीत सान्यताको दृढ़ करके सुना । सतको 
झुनकर भी उसने उसे आत्मामें प्रहदण नहीं किया इसलिये महद्दा सिश्यात्व 
दूर नहीं हुआ। 


२१४ --££ सम्यग्यस्शेन 


आारम्भसे ही आत्माके स्वावलम्वी शुद्ध स्वरूपकी समझ; उसकी 
श्रद्धा और उसका ज्ञान करनेका जो मार्ग है वह नहीं रुचा, किन्तु अनादि 
कालसे पराश्रय रुचा है, इसलिये सत्‌को झुनते हुये कई जीवोंकों ऐसा 
लगता है कि अरे | यदि आत्माका ऐसा स्वरूप सानेंगे तो समाज व्यवस्था 
केसे निभेगी ? जब कि समाजमें रह रहे हैं तब एक दूसरेका कुछ करना वो 
चाहिये न ९ ऐसी पराश्रित सान्यतासे संसारका पक्ष नहीं छोड़ा और 
आत्माको नहीं पहिचाना । 


-संत्यकोी समझनेकी आवश्यक्ता--- 

स्वाघीन सत्यको स्वीकार करनेसे जीवको कद्ापि द्वानि नहीं होती; 
ओर समाजको भी सत्य सच््वको माननेसे कद्ापि कोई हानि नहीं द्ोगी। 
समाज अपनी अज्ञानतासे ही ठुःखी है, और वह दुःख अपनी यथार्थ 
सममतसे ही दूर हो सकता है, इसलिये यथार्थ समक करनी चाहिये। 
जो यह मानता है कि सच्ची सममपे हानि होगी वह सत्यका महान्‌ 'अना- 
दर करता है । मिथ्यात्वका महापाप दूर करनेके लिये सर्वश्रथम यथार्थ 
तच्वकी सच्ची पहचान करनेका अभ्याधत करना आवश्यक है । 

स्वेज्ञ वीवराग देव, निम्नेथ गुरु और उनके द्वारा कहे गये 
अनेकान्तमय सत्‌ शास्त्रोंका ठीक निशंय करना चाहिये । स्वयं द्विताहित 
का निर्णय करके, सत्यको सममनेका लिक्षासु होकर, श्वानियोसे झद्ध 
आत्माकी वाव झुनकर विचारके छारा निर्णय करना चाहिये। यही 
मिथ्यात्वको दूर करनेका उपाय हैं ! 

---भगवानके उपदेशका सार--- 

प्रश्न--भगवानके उपदेशमें मुख्यतया क्या कथन दोता 2 ९ 

उत्तर--भगवान स्वयं अपने पुरुषार्थके दाग स्थरपर्की रूझी अदा 
आर स्थिरता करके पूर्ण दशाको झ्राम्त हुये है; इसलिये उनके उपरेशर्मे मी 
पुरुपार्थ द्वारा आत्माकी सची श्षठा और स्थिरता फरनेकी शाव झुए यटास 


आती हैं । 
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भगवानके उपदेशम नव तत्त्वोंका स्वरूप बताया जाता है। यदि 
कोई “आत्मा? शुद्ध है, इसमकार 'आत्मा-आत्सा दी कद्दा करे तो अज्ञानी 
जीव कुछ भी नहीं ससम सकेंगे; इसलिये यह सममाया जाता है कि 
आत्माका शुद्ध स्वभाव क्या है; उसकी विकारी या अबिकारी दशा क्‍या है; 
ध्यात्माके सुखका कारण क्या है, दुःखका कारण क्या है, संसार मार्ग क्या है; 
नवतत्त्व क्या हैं, देव, गुरु; शास्त्र कया है, इत्यादि । किन्तु उससे आत्माका 
स्वरूप सममनेकी मुख्यता होती है । 


-थेंच त्तत्त्व-- 


आत्माका स्वभाव तो छुद्ध ही है; किन्तु अवस्था विकारी और 
अविकारी भेद हैं | पुरय पाप विकार है और उसका फल आखच तथा बंध 
है। यह चारों ( पुण्य, पाप, आख्तव, बंध ) जीवके दुःखका कारण हैं; 
इसलिये वे त्याज्य हैं । आत्मस्वरूपको यथार्थ सम्रककर पुय पापको दूर 
करके स्थिरता करना सो संबर, निजेरा, मोक्ष है । यह तीनों आत्माके खुख 
का कारण हैं, इसलिये थे ग्रगठ करने योग्य हैं। जीव रवबय॑ ज्ञानमय है: 
परन्तु ज्ञानरहित अजीब बस्तुके लक्षसे भूल करता है; इसलिये जीब- 
अजीवकी सित्नता सममकाई जाती है। इस प्रकार नव तप्त्वका स्वरूप 
ससभना चाहिये । 


| 


-+-द्वव्य और पर्याय--- 


आत्मा अपनी शक्तिस्ते त्रिकाल शुद्ध है, किन्तु उसकी वर्तेसान 
पर्याय बदलती रहती है । अर्थात्‌ शक्ति स्वभावसे स्थिर रहकर भी अवस्था 
» में परिवर्तेन होता रहता है। अवस्थामें स्वयं अपने स्वरूपको भूल कर 
जीव सिश्यात्वरूप मद्यायूलको उत्पन्न करता है; वर्ह भूल अवस्थामें है; 
ओर क्योंकि अवस्था बदलती है, इसलिये वह भूल सच्ची सममके हारा 
स्वयं दूर फर सकता है। अचस्था ( पर्योय ) में भूल करने वाला जीव 
स्वयं है इसलिये वह स्वयं ही भूलकी दूर कर सकता है । 


हर --# सम्यन्दशत 


“यथार्थ समझ--- 
जीव अपने स्वरूपको भूल रहा है. इसलिये वह अजीवको अपना; 
सानता है, और इसीलिये - उख्य, पाप, आखच, वनन्‍्ध होता है। चधादय॑ 


समभके हारा सम्यग्द्शेन आप्त कर लेने पर उसे अपना स्वरूप अजीवसे 
ओर विकारसे सिज्न लक्षमें आला है, और इससे पुण्य, पाप, आखव, 
बन्ध क्रमशः दूर होंकर संचंर, सिजेरा, मोक्ष होता है । इसलिये सर्च प्रथम 
स्थूल और सूक्ष्म दोनों अ्रकारके सिथ्यात्वको यथार्थ सममकके हारा दूर करके 
ध्यात्मस्वरूपकी यथार्थ श्रद्धा करेंके संम्यग्दशैनके दारा, अपने स्वरूपके 
महा अमका अभाव करना चाहिये | 
--+क्रिया और ग्रहण स्थाग--- 

यथार्थ सममके द्वारा सम्यग्द्शन और सम्यमग्लान आप्त करते ही 
_संबवर-नि्जरा रूप घमम प्रारम्भ हो जाता है और अनंत संसारके मूलरूप_ 
सिथ्यात्वका ध्वंस होता है । अनन्त परवस्तुओंसे अपनेको द्वानि लाभ होता 
है, ऐसी मान्यत्ताके दूर होने पर अनन्त रासंठ्रेपकी अस्त क्रियाका स्याग 
आर ज्ञानकी सत्‌ क्रियाका अहण होता है। यही सर्वे अथम घमेंकी सव्‌ 
क्रिया है। इंसे सममे विना धेर्मकी क्रिया किंचित्‌ मात्र भी नहीं दो 
सकती । देह तो जड़ है; उसकी क्रियाके साथ घर्मका फोई संबंध नहीं है । 

आत्माका स्वभाव कैसा है, उसकी चिकारी तथा अविफार्स 
अवस्था किस अकारको द्ोती है, और विकारी अवस्थाके समय केसे 
नि्ित्तका संयोग होता है, एवं अब संयोग ) एवं अविकार्री अवस्थाके समय फैसे निमित्त| 
स्वयं छूट जाते हैं-- ८ जाते हैं-यह सव जानना चाहिये इसके लिये स्व-परके भर 
ज्ञान पूर्वक नव दत्त्वका ज्ञान होना चाहिये । * 

---सम्यरदशन-सम्यस्ज्ञान--- 
पअश्न--आत्माकों सम्बस्तान किस उम्रमे और फिस दशामें प्रधद 


दो सकता है ९ 
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उत्तर--ग्रहस्थ दुशार्मे आठ वर्षकी उम्रमें भी सम्यग्ज्ञान दो. सकता 


है । ग्रहस्थ दशामें आत्मग्रतीति की जा सकती है| पहले तो निःशंक सस्य- 
गरशेन प्रगट करना चाहिये; सम्यग्दशेनके होते ही सम्यग्ज्ञान हो जाता है। 
ओर सम्यग्द्शेन-सम्यग्ज्ञान- होने पर स्वसावके पुरुषा्थे द्वारा विकारको 
दूर करके जीव अधिकारी दशाको भ्रगट किये बिना नहीं रहता | अल्प पुरु 
घारयेके कारण कदाजित्‌ विकारके दूर छोनेमें-.देर लगे तथापि उसके 

दुर्शेनज्ञानमें मिथ्यात्व नहीं रहता । न 

--निश्रय और व्यवहार--- की 

आस्माका यथार्थ ज्ञान होनेपर जीवको ऐसा- सिश्रय होता दि कि_ 
मेरा स्वभाव शुद्ध निर्दोष है तथापि मेरी अवस्थाें जो विकार और झशु- 
छता है वह मेरा दोष है, बह मेंरा वास्तविक स्वरूप नहीं है, इसलिये वह 
त्याज्य है-हेय है । जबतक मेरा लक्ष किसी अन्य वस्तुर्म या विकारसें 
रहेगा तबतक अविकारी दशा नहीं द्वोगी; किन्तु जब उस संयोग ओर 
विकार परसे अपने लक्षको हटाकर मैं अपने झुछ अविकारी भव स्वरूपमें 
लक्षको स्थिर करूंगा तब विकार दूर होकर अविकारी दुशा प्रगठ होगी |» 
सेरा ज्ञान स्वरूप नित्य है ' ज्ञान स्वरूप नित्य है और : रागादि अनित्य है अनित्य है; एक रूप ज्ञान 
स्वरूपके आश्रयस रहने पर रागादि दूर दो जाते हें। अवस्था-पर्याय तो 
चज्णिक है, और वह भतिचक्षण बदलती रहती है, इसलिये उसके आश्रयसे 
ज्ञान स्थिर नही रहता, किन्तु उसमे ब्रक्ति उद्भूत होती है, इसलिये अवस्था 
का लक्ष छोड़ना चाहिये और त्रेकालिक शुद्ध रवरूप पर लक्ष स्थापित करना 
चाहिये । यदि अकारान्तरसे कद्दा जाय तो निश्चय स्वभाव पर लक्ष करके 

ज्यवहारका लक्ष छोड़नेसे शुद्धता प्रगट होती है । 


-सम्यग्द्शन का फल--- 
चारित्रकी झुदछधता एक साथ सपूर्ण श्रगट नहीं हो जाती किन्तु 
क्रमशः प्रगट होती है । जबतक अपूरो शुद्ध दशा रहती है त्तवनतक साधक 
दशा कहलाती है । यदि कोई कहे कि शुद्धता कितनी प्रगठ द्ोती है? तो कहते 
श्प 


६३, 


न --# सस्यरदर्शन 


ह.] 


हैं कि--पहले सम्यग्दशन-सम्यख्तानसे जो आत्मस्वभाव अतीतिसें आया 
है उस स्वभावकी महिमाके द्वारा बह जितने बलपूर्वक स्वद्नन्यम एकाग्रता 
करता है उतनी ही शुद्धता प्रगट होती है। शुद्धताकी प्रथम सौढी शुद्धात्मा 
को मतीति झथौत्‌ सम्यग्दशन है। सस्‍्यम्दशनके बाद पुरुषार्थके द्वारा 
ऋमशः: स्थिरताको वढ़ाकर अन्तर्में पूर्ण स्थिरताके हारा पूर्ण छुद्धतां श्रगट 
करंके उक्त हो जाता है । और सिद्धवशा्ें अक्षय अनंत आत्मसुखका अनुभव 
करता है । मिथ्यात्व॒का , त्याग करके_ सम्यग्दर्शन अगठ करनेका द्वी यह 
पल है। 
“उत्पाद-व्यय-धौव्य--- 

प्रश्च--द्रव्य त्रिकाल स्थिर रहनेवाला है, उसका कभी नाश नहीं 
होता और वह कभी भी दूसरे द्रव्यमे नहीं सिल जावा, इसका क्या आधार 
है ? यह क्यों कर विश्वास किया जाय ९ हम देखते हैं कि दूध इत्यादि 
अनेक वस्तुओंका नाश हो जाता है; अथवा दूध (वस्तु ) मिटकर दही 
( वस्तु ) बन जाता है, तव फिर यह केसे कहा जा सकता है कि एक द्रव्य 
दूसरे द्वव्यमें नही मिलता २ 

उचर---बस्तु स्वरूपका ऐसा सिद्धान्त है कि जो चस्तु छे उसका 
कभी भी नाश नहीं दोता, और जो वस्तु नहीं है उसकी उत्पत्ति नहीं होती 
तथा जो वस्तु है उससे रूपान्तर होता रहता है | अर्थात्‌ स्थिर रहकर बढ- 
लगा (_?शएवालाएए रात 4 ०००78० ) वस्तुका स्वरूप है। शा्ीय 
भाषासें इस नियसको “उत्पाद व्यय भौव्य युक्त सत्‌? के रूपमें कद्दा गया 
है | उत्पाद व्ययका अर्थ है अवस्था ( पर्याय ) का रूपानन्‍्तर और धौन्‍्यका 
अर्थ है वस्तुका स्थिर रहना-यद द्वव्यका स्वभाव है! 

--अस्ति-नास्ति--- 

द्रव्य और पयोौयके स्वरूपमें यह अन्तर है कि द्वज्य त्रिकाल स्थिर 
है, वह चदलता नहीं है, किन्तु पर्याय चरिणक है, वह पतिक्षण बदलता 
रहती है | पर्योयके बदलने पर भी द्रव्यका नाश नहीं दोवा। हज्य अपने 
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स्वरूपम त्रिकाल स्थिर है इसलिये वह दूसरेमें कमी नही मिलता। इसे 
अनेकांत स्थरूप कहा जाता है, अर्थात्‌ वस्तु अपने स्वरूपते है और दूसरे 
स्वरूपकी अपेक्षा त्ते नहीं है | जैसे लोह। लोहेके स्वरूपकी अपेक्षासे दे किन्त॒ 
वह लकड़ीके स्वरूपकी अपेक्षासे नहीं है | जीव जीव स्वरूप से है, किंतु वह 
जड़ स्वरूपसे नहीं हू । ऐसा स्वभाव है इसलिये कोई वस्तु अन्य वस्तु 
नहीं मिल जाती, किन्तु सभी अपने-अपने स्वरूपसे भिन्न ही रहती हैं । 
नित्य-अनित्य 

जीव अपने वस्तु स्वरूप से स्थिर रहकर पर्यायक्री अपेक्षाले बदलता 
रहता है, किन्तु जीव जीव रूपमें ही बदलता है । जीवकी अवस्था बदलत्ती 
है, इसीलिये संसार दृशाका नाश करके सिद्धदशा दो सकती है। और 
जीव और अज्ञानद्शाका नाश करके ज्ञान दशा द्योो सकती है। और 
नित्य है इसलिये संसार दुशाका नाश हो जाने पर भी वह मोक्ष दशा रूपमें 
स्थिर जना रहता है। इसप्रकार वस्तुकी अपेक्तासे नित्य और, पर्यायकी 
अपेक्षा से अनित्य समझना चाहिये । 

परमाणु भी उसकी अवस्था बदलती है, किन्तु किसी वस्तुका 
नाश नहीं दोता । दूध इत्यादिका नाश दोता हुआ दीखता है; किन्तु वास्तवमें 
वह वस्तुका नाश नहीं है । दूध कहीं मूल वस्तु नहीं है, किन्तु वह तो बहुत 
से परमारणुआओंकी स्कंघरूप अवस्था है, और वह अवस्था बदलकर अन्य 
दही इत्यादि अवस्था दो जाती है, किन्तु उसमें परमारा-चस्तु तो स्थिर 
बनी दी रहती है । और फिर दूध बदलकर दद्दी हो जाता छू इसलिये उव॑स्तु 


य रूप नहीं दो जाती | परमारएु वस्तु है चद् तो सभी अवस्थाओंमें 
परमारु रूप ही रहती है। वस्तु कभी भी अपने स्वरूपको नहीं छोड़ती। 


श्रीमद राजचन्द्रजीने कद्दा है-- 
क्यारे कोई वस्तु नो केवल होय न नाश, चेतन पामे नाश तो केमाँ भले तपास ? 


कभी किसी भी वस्तुका केवल होय न नाश, चेतन पामे नाश तो किसमें मिले तपास ? 
[ आात्मसिद्धि ७० | 
जड़ अथवा चेतन किसी भी बस्तुका कभी सर्वथा नाश नहीं 


हे “-# सम्यन्दर्शन 


होता । यदि ज्ञानस्वरूप चेतन बस्तु नाशको प्राप्त हो तो वह किसमें जाकर 
मिलेगी ? चेतनका नाश होकर क्‍या वह जड़सें घुस जाता है? ऐसा 
कदापि नहीं हो सकता । इसलिये यह स्पष्ट है कि चेतन सदा चेतनरूप 
परिणमित होता है, और जड़ सदा जड़ परिणमित छोता है । किन्तु वस्तु 
का कभी नाश नहीं दोता । 

पर्यीयके वदलने पर वस्छुका नाश मान लेना आज्ञान है; और यह 
सानना भी अज्ञान है कि बस्तुकी पर्यायको दूसरा बदलवाता है। वस्तु 
कभी भी विना पर्यायके नहीं होती, और पर्याय कभी भी वस्तुके बिना 
नहीं होती । 

जो अनेक प्रकारकी अवस्थायें होती है वे नित्य स्थिर रहनेवाली 
वस्तुके बिना नहीं दो सकती । यदि नित्य स्थिर रहने वाला पदार्थ न हो वो 
अवस्था कहाँसे आये ९ दूध, दही, सक्खन, घी इत्यादि सव अवस्थायें हैं; 
उसमे नित्य स्थिर रहने वाली मूल बस्तु परमार है | दूघ इत्यादि पर्याय है 
इसलिये वह वचदल जाती है, किन्तु उस किसी भी अवस्था परसारुएु अपने 
परमाणरुपनको नहीं छोड़ता, क्योंकि वह वस्तु है-द्रव्य है । 

“>सामान्य-विशेष--- 

दइृब्यका अर्थ है वस्तु और वस्तुकी वर्तमान अवस्थाकों पर्याय 
कहते हैं | द्रव्य अंशी ( सम्पूर्ण वस्तु ) है ओर पर्याय उसका एक अश है । 
बंशीको सामान्य कहते है ओर अंशको विशेष कहे हैें। इस सासान्य 
विशेषको मिलाकर वस्तुका अस्तित्व है । सामान्य विशेषके बिना कोई सत्‌ 
पदार्थ नहीं होता | सामान्य धर व है और विशेष उत्पाद व्यय है---/उत्पाद 


व्यय भ्वैव्य युक्त सत्‌। के 
जो वस्तु एक समयमे है वह वस्तु त्रिकाल है, क्योंकि वस्तुका नाश 


नहीं होता कितु रूपान्तर होता है | वस्तु अपनी शक्तिसे ( सत्तासे-अस्तित्व 
से ) स्थिर रहती है, उसे कोई पर वस्तु सहायक नहीं होती यद्वि इसी नियम 
को सरल भाषामें कद्ा जाये तो--एक द्रज्य दूसरे द्ृज्यका छुछ भी नहीं 
कर सकता | 
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-अन्‍्तर्में-- 
पअश्न--यह सब किसलिए सममना चाहिये ९ 
उत्तर--अनादिकालसे चले आये हुए अनंत दुःखके कारण एवं 
सहा पाप रूप सिश्यात्वकों दूर करनेके लिए यह सब समभना आवश्यक 
है। यह समभक लेने पर आत्म स्वरूपकी यथार्थ पद्दिचान दो जाती द्वै और 
सम्यग्द्शेन प्रगठ दो जाता है तथा सच्चा सुख प्रगट हो जाता है; इसलिये 
इसे ठीक २ समभ्कनेका प्रयत्न करना चाहिए । 


ह68॥7॥॥॥॥0॥॥॥कि॥ ि।लि॥॥॥॥ि।॥ के छि॥॥॥0ि॥॥0ि॥॥0॥]//0ि॥/ कि; 
सम्यग्दशनकी महानता 


यह सम्यर्द्शेन मह्दा रत्न है, स्वलोकके एक भूषणरूप 

है अर्थात्‌ सम्यग्द्शेन सब लोकसे अत्यन्त शोभायमान है. और 
वहीं मोक्षपयत सुख देनेमें समथ है | 

[ ज्ञानाएँच आअ० ६ गा० ४३ ] 


सम्यग्दर्शनसे कर्मका तय 


॥0ि॥॥0॥॥0॥0॥ 0॥॥॥॥ 
#॥9॥॥8098॥॥8॥॥8॥॥8॥ 


हि जो जीव मिथ्यात्वको छोड़कर सम्यक्त्वको ध्याता है बी 
रू सम्यग्दृष्टि द्वोता है, और सम्यक्त्वरूप परिणमनसे घह ज्ञीव इस 
७& दुष्ट अष्ट कर्मोंका क्षय करता है | 4 
< [ मोक्षपाइड़--८७ ] 
हि 6 0 मूः घ> 
5 सव धमका मसूद न्ट्य 
च््द्डि जज 
हि ज्ञान और चारित्रका बीज सम्यग्द्शन दी है। यम और 
55 अशमस भावोंका जीवन सम्यग्द्शन ही है, और तप तथा स्वाध्यायका  हड 
€७: आधार भी सम्यर्द्शेन ही है । इसम्कार आचारयों ने कहा है। ७ 
5 [ ज्ञानाणब आअ० ६--४४ ] 
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( ४३ ) धर्मकी पहली भूमिका भाग ३ 
[ आत्मस्वरूपकी विपरीत सान्यताको मिथ्यात्व कहते हैं; 
भिथ्यात्व ही सबसे बड़ा पाप है और वद्दी हिसा है; उसे आत्माकी यथार्थ 
समभके द्वारा दूर किया जा सकता है | यथार्थ सममकके होने पर ही धर्म 
की सत््‌ क्रिया प्रारंभ होती है और अधर्मरूपी असत्‌ क्रियाका नाश होता 
है । यथार्थ ससभके द्वारा बालक, युवक वृद्ध और सभी जीव सम्यग्दशेन 
प्राप्त कर सकते हैं, इसलिये वस्तुस्वरूपकी यथार्थ समझ आप्त करनी 
चाहिये । वस्तुस्वरूपका वर्णन करते हुये नव तत्त्व, द्रव्य-पर्यीय, निश्चय- 
व्यवहार, उत्पाद-व्यय-भौव्य, अस्ति-नास्ति। नित्य-अनित्य, _सामान्य- 
_विशेष इत्यादिका स्वरूप संक्षेपमें बता चुके है। अब छुद्द द्रव्योंको चिशेप- 
या सिद्ध करके वस्तु स्वरूप सम्बन्धी विशेष ज्ञातव्य छुछ चातें बताई 
जाती हैं और अन्तर्मं उसका प्रयोजन वतलाकर यद्द विपय समाप्त किया 


जाता है ] 
--बस्तुके अस्तित्वका निर्णय--- 
पश्न--यहद कहा है कि आत्मा और परमार वल्ठु हैं. परन्तु यदि 


परमार्‌तु चस्तु हों तो वे ओँखोंले दिखाई क्‍यों नहीं देते ? और आत्मा मां 
आँखोंले क्‍यों नहीं दिखाई देता ? जो वस्तु दै बह ओँखोंसे दिखाई देनी 


चाहिये ९ 


उत्तर--यह सिद्धान्त ठीक नहीं है कि जितना ओऑस्थॉसि दिखाई दे 
उतना माना जाय | यह मान्यता भी उचित नहीं दे कि आसखेसि दिफाई 
ठिंगआई 


देने पर दी कोई चीज वस्तु कहलाती है । वस्तु ऑगस्नेंस भले दी 
न दे किन्तु ज्ञानमें तो मालूम द्ोती दी है । एक शयक रजकाय ( परमाग्यु ) 
आँखोंसे दिखाई नहीं दे सकता किन्तु क्ञानके ढवारा उसका निश्चय फिया ८7 
सकता है । जैसे पानी ओक्‍्सीजन और डाईड्रोजनकें एफलिल ढोने पर 
चनता है किन्तु ओकक्‍्सीजन ओर द्वाईठ्रोजन कर उसमें पानीयों शति 


कक बक 
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आँखोंसे दिखाई नहीं देती तथापि वह ज्लानके छारा जाना जा सकता है; 
इसी प्रकार अनेक परमारु एकत्रित होकर सोना, लकड़ी, कागज इत्यादि 
दृश्यमान स्थूल पदार्थोक्े रूपमें हुये हैं जिनसे परमारतुका अस्तित्व निमश्वित्‌ 
हो सकता है। जितने भी स्थूल पदाथे दिखाई देते हैं वे सब परमाणुकी 
जाति के ( अचेतन वर्णादि युक्त ) ज्ञात होते है, उसका अन्तिम अंश परम- 
अर है । इससे निःश्वित्‌ हुआ कि आँखसे दिखाई न देने पर भी परमागणुका 
नित्य अस्तित्व ज्ञानमें प्रतीत दोता है । 


यदि ऐसा कटद्दा जाय कि हम ठो उतना ही मानते हैं जितना आँखों 
से दिखाई देता है-अन्य कुछ नद्दी सानते तो हम इसके समाघानाथे यह्द 
पूछते है कि क्या किसीने अपने सात पीढ़ी पहलेके बापको अपनी आंखों 
से देखा है ? ऑखोंसे न देखने पर भी सात पीढ़ी पू्व बाप था यह 
मानता है था नहीं ९ वत्तेमानमें स्वयं है और अपना बाप भी है इसलिये 
सात पीढ़ी पूर्वेका बाप भी था इसश्रकार ओँखोंसे दिखाई न देने पर भी 
नि:ःशंकतया निम्धय करता है; उसमें ऐसी शंका नहीं करता कि “मैंने अपने 
सात पीढ़ी पूर्वके पिताकोी ऑखोंसे नहीं देखा इसलिये वे होंगे या नहीं १” 
बसस्‍्तुका अस्तित्व आँखों पे निश्चित्‌ नहीं दोता किंतु ज्ञानसे दी निश्चित्‌ होता 
है और इसग्रकार जानने वाला ज्ञान भी प्रत्यक्ष ज्ञानके समान ही प्रमाण- 
भूत दे । 


जो बस्तु वर्तेमान अवस्थाको धारण कर रही है वद्द वस्तु त्रिकाल 
स्थाई अवश्य द्वोती द्वै यदि त्रिकालिता न दो तो उसकी वर्तेसान अवस्था भी 
न दो सके । उसकी जो वर्तमान अवस्था ज्ञात होती है वह वस्तुका त्रिकाल 
अस्तित्व प्रगट करती है। वतेसानमें परसारतुकी अवस्था टोपीके रूपमें है 
वद्द यह प्रगट करती है कि दस पद्दले कपास, सूत इत्यादि अवस्था रूपमें 
थे और भविष्यमें धूल, अन्य इत्यादि अवस्था रूप रहेंगे। इसप्रकार चतेमान 
अवस्था वस्तुके त्रिकाल अस्तित्वको घोषित करती है | अब यहा यह विचार 
करना चाहिये कि दूध बदलकर दद्दी बन जाता है, दद्दी बदलकर सक्‍्खन या 


श्र 
पे “--+# सम्यग्दशैन 


घीके रूपये होजाता है और घी बदलकर बिष्टामें रूपांचरित होनाता है; 
उससे मूल स्थिर रहने वाली कौनसी वस्तु है जिसके आधारसे यह रूपान्तर 
हुआ करते हैं ? विचार करनेपर मालूम होगा कि _नित्यु स्थाई मूल वस्त 
परमाणु है और परमार वस्तुके रूपमें नित्य स्थिर रहकर उसकी अवस्था 

रूपान्तर होते रहते हैं | इसप्रकार सिद्ध हुआ कि दृष्टिगोचर न हो सकने 
पर भी परमार वस्तु है । ह 

जैसे परमाणुका अस्तित्व ज्ञानके ढारा निश्चित किया जा सकता 
है उसीग्रकार आत्माका अस्तित्व भी ज्ञानके छारा निश्चित किया जा सकता 
है | यदि आत्मा न हो तो यह सब कौन जानेया ? “आत्मा नहीं है” ऐसी 
शंका भी आत्माके अतिरिक्त दूसरा कौन कर सकता है ? आत्मा है और 
नह? के लिये वद्द त्रिकाल स्थाई है । 

आत्मा जन्मसे सरण तक दी नहीं होता कितु चह्द त्रिकाल होता 
है जन्म और सरण ते शरीरके संयोग और वियोगकी अपेक्षासे हैं । 
यदि शरीरकी अपेक्षाको अलग कर दिया जाय तो _जुन्म मरण रहित 
आत्मा लगातार त्रिकाल है वास्तवमें आत्माका न तो जन्म होता है और 
न मरण छोता है । आत्मा सदा शाश्वत अविनाशी वस्तु है आत्मा वस्तु 
ज्ञान स्वरूप है; वद् निजसे ही है; वह शरीर इत्यादि अन्य पदायोँसे 
स्थिर नहीं है अर्थात्‌ आत्मा पराधीन नहीं है। आत्मा कर्माघीन नहीं है 


किन्तु स्वाघीन है। 


न. 


--जीव और अजीव--- 

“आत्मा कैसा है ?? यह प्रश्न उपस्थित होते ही इतना तो निश्चित 
हो ही गया कि आत्मासे विरुद्ध जातिके अन्य पदार्थ भी हैं और उनसे 
इस अआउत्माका अस्तित्व भिन्न है। अर्थात्‌ आत्मा है। आत्माके अतिरिक्त 
पर वस्तु है और उस परवस्तुसे आत्माका स्वरूप भिन्न है, इसलिये यह भी 


[] न 
निश्चित होगया कि आत्मा पर वस्तका छुछ नहीं कर सकता | इतना यथार्थे 
समझ लेने पर ही जीव और अजीवके अस्तित्वका निश्चय करना कहलाता है। 
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जीच॒ स्वयं ज्ञाता स्वरूप है ऐसा निश्चय करने पर यह भी स्वत 
निश्चय होगया कि जीवके अतिरिक्त अन्यपदार्थ ज्ञाता स्वरूप नहीं है। 
'जीव ज्ञाता है-चेतन स्वरूप है इस कथनका कारण यह है कि ज्ञादत्वसे 
रहित-अचेतन अजीब पदार्थ भी हैं। उन अजीब पदार्थोसे जीवकी 
भिज्नताको पहचाननेके लिये ज्ञाटस्वके चिह्॒ते ( चेतनताके छारा ) जीवकी 
पद्दचान कराई है। जीवके अतिरिक्त अन्य किसी भी पदार्थम ज्ञाठृत्व 
नहीं है । 
इससे जीव और अजीव नासक दो श्रकारके पदार्थोंका अस्तित्व 
निश्चित्‌ हुआ । उनमें ते जीव द्रव्यके सम्बन्ध अभी तक बहुत कुछ कहद्दा 
जा चुका है। अजीब पदार्थ पांच प्रकारके हैं--पुदूगल, धर्म, अधर्म, 
आकाश, ओऔर काल । इसप्रकार छद्द द्रव्यों ( जीच, पुदूगल; घमे, अधमे, 
आकाश और काल ) में से सात्र जीव ही ज्ञानवान है; शेष पॉच ज्ञान 
रदित हैं । वे पॉचों पदाथे जीवसे विरुद्ध लंक्ष॑ण वाले हैं इसलिये उन्हें 
धअजीव? अथवा जड़ कद्दा गया है । 
छह द्रव्योंकी विशेष सिद्धि 
: पुदगल द्रव्य 
जो स्थूल पदार्थ द्मे दिखाई देते हैँ उन शरीर, पुस्तक, पत्थर, 
लकड़ो इत्यादिमें ज्ञान नहीं है अर्थात्‌ थे अजीब हें। उन पदार्थोंकों सो 
ज्ञानी जीव भी देखता दै । उन पदार्थोर्मे कमी बेशी होती रदती है अर्थोत्त्‌ 
वे एक्रत्रित होते हैं और प्रथक्‌ दो जाते हैं। ऐसे दृष्टिगोचर होने वाले 
पदार्थोंको 'पुदगल कहते हैं । रूप, रस; गंघ, और र्पश पुदूगल द्रव्यके गुण 
हैं; इसलिये पुदूगल द्॒ब्य काला-सफेद; खटद्औला-मीठा; झुगन्धित-छुर्गेन्धित 
आर इल्का-भारी इत्यादि रूपसे जाना जाता है । यद्द सब पुद्गलके दी गुण 
हैं । जीव काला-गोरा, या खुगन्धित-दुर्गेन्धित नहीं दोता; जीव तो ज्ञाच-- 
जान है | शब्द टकराता है अथवा बोला जाता है, यद्द सब पुदुगलकी दी 
पयौय है । जीव उन पुदुगोंसे सिज्ञ है। लोकमें अज्ञानी बेहोश सनुष्य 
- २६ 
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से कह्दा जाता है कि--तेरा चेतन कहाँ उड़ गया है? अथोत्त यह शरीर 


' वो अजीव है जो कि जानता नहीं - है कितु ज्ञाननेवाला ज्ञाप कहोँ चला 

गया ९ अर्थात्‌ जीव कहां गया । इससे जीव और पुदूगल इन ग्रंकी 

सिद्धि होगई । ७७००० 
३-धर्म द्रव्य 


इस धर्म द्रव्यको जीव अव्यक्तरूपसे स्वीकार करता है। छट्दों 
द्रत्योका अस्तित्व स्वीकार किये बिना कोई भी व्यवहार नहीं चल सकता । 
आने-जाने और रहने इत्यादिमे छद्दों द्वव्योंका अस्तित्व सिद्ध दो जाता दै। 
“राजेंकोटसे सोनगढ़ आये! इस कथनमें घम्मे द्रव्य सिद्ध हो जाता है। 
राजकोटसे सोनगढ़ आनेका अर्थ यह है कि,जीव॒ और /रोरके परमाणुओं 
की गति हुई) एक क्षेत्रसे दूसरा क्षेत्र बदला । अब इस ज्तेत्र बदलनेके कार्य 
में निमिच द्रव्य किसे कद्दोगे १.क्योंकि यह नियम सुनिश्चित दै कि अत्येक 
कार्यमे उपादानु और निमित्त कारण अवश्य होता है। अब यहाँ यह्द 
विचार करना है कि जीव और पुदुगलोंके राजकोटसे सोनगढ़ आनेमें 
कौनसा द्रव्य निमित्त है। पदले तो जीव और पुदूगल दोनों. उपादान हे; 
निमित्त उपादानसे भिन्न होता है; इसलिये जीव अथवा पुदुगल उस 
ज्षेत्रांवरका निमित्त नहीं हो सकता । कालद्गरव्य - परिणमनर्में निमित्त द्वोता 
है अथोत्‌ वह पर्योयके चदलनेमे निमित्त है; इसलिये काल द्॒ज्य प्ेन्रांतर 
का निमित्त नहीं है। आकाश द्रव्य समस्त द्र॒व्योंकों रहदनेके लिये स्थान 
देता है। जब हम राजकोटमें थे तव जीव और पुदुगलके लिये आकाश 
निमित्त था और सोनगढ़में भी चद्दी निमिच है, इसलिये आकाशकों भी 
ज्ञेत्रान्तर्का निमित्त नहीं कद्दा ला सकता। इससे यद सुनिश्रित दे कि 
क्षेत्रांतर रूप कार्यका निमित्त इन चार द्रन्योके अतिरिक्त फोई अन्य दटय 
है । गति करनेमें कोई एक द्वज्य निमित्तरूप है किन्तु वद द्रव्य कौनसा दैं। 
इस सम्बन्धर्में जीवने कभी कोई विचार नहीं फ्रिया इसलिये हछते इसको 
कोई खबर नहीं है। क्षेत्रान्तरित दोनेमें निमित्तरूप जो द्वत्य है उस 


भगवान श्री कुल्दकुन्द-कद्दान जैन शास्त्र माला २२७ 


इ्रव्यकों “धर्म द्रव्य” कद्दा जाता है । यह द्रव्य अरूपी है ज्ञान रहित है। 
४-अधर्म द्रव्य 

जैसे गति करनेमें धर्म द्रव्य निमित्त है उसीम्रकार स्थिति करनेमें 
उससे विरुद्ध 'अधसे द्रव्य निमित्तरूप है। “राजकोटलसे सोनगढ़ आकर 
स्थित हुये,'? इस स्थितिर्मे निमित्त कौन है १ स्थिर रहनेसें आकाश निभित्त 
नहीं हो सकता, क्‍योंकि उसका निमित्त तो रदनेके लिये है, गतिके समय 
भी रहनेमें आकाश निमित्त था इसलिये स्थितिका निमित्त कोई अन्य द्रव्य 
होना चाहिये, और वह द्रव्य पअधमे द्रव्य है । यद्द द्रव्य भी अरूपी और 
ज्ञान रहित है। 

२-आकाश द्रव्य 

धर एक द्रठ्यके अपना स्वक्षेत्र होता है, वह निम्धय क्षेत्र है, जहाँ 
निम्थय दोता है वहा व्यवद्दार दोता है, जो ऐसा न द्ोय तो अल्पज्षप्राणी 
फो सममाया नहीं जा सकता । इसलिये जीव, पुदगल, घर्मौस्तिकाय, 
अधघमौस्तिकाय तथा कालाशझुओंके रहनेका जो व्यवहार क्षेत्र वद्द आकाश 
है, उस आकाशमे अवगाहन देतु गुण छोनेसे उसके एक श्रदेशर्में अनन्त 
सूक्ष्म रजकण तथा अनन्त सूक्ष्म स्कन्‍्ध भी रद्द सकते हैं, आकाश क्षेत्र दे 
आर अन्य पॉच द्रव्यक्षेत्री हैं| क्षेत्र, क्षेत्री से बड़ा छोता है इसलिये' एक 
श्खंड आकाशके दो भाग छो जाते हैं, जिसमें पाँच क्षेत्री रद्ते हैं वह लोका- 
काश है और बाकी का भाग झलोकाकाश दै | 

धआकाश? नामक द्वव्यकों लोग अडव्यक्त रूपसे स्वीकार करते हैं 
“अमुक सकान इत्यादि स्थानका आकाशसे पाताल तक हसारा अधिकार 
है” इसप्रकार दसस्‍्तावेजोंम लिखवाया जाता है, इससे निश्चित हुआ कि 
आकाशसे पाताल रूप कोई एक वस्तु है। यदि आकाशसे पाताल तक 
कोई वस्तु है दी नहीं तो कोई यद्ध केसे लिखा सकता दे कि आकाशसे 
पाताल तक मेरा अधिकार है ? वस्तु है इसलिये उस पर अपना अधिकार 
माना जाता है। आकाशले पाताल तक कहनेसें उस सर्व व्यापी वस्तुको 


सर्द 
*+ सम्यग्द्शन 


“आकाश द्वव्य! कट्ठा जाता है| यह द्रव्य जान रहित है और अरूपी है। 
उससे रूप, रस, गंध इत्यादि नहीं है। 
- ६-कालद्रव्य 
लोग दस्तावेजमें यह लिखवाते हैं कि ध्यावत्‌ चन्द्र दिवाकरी” 

अर्थात्‌ जब तक सूर्य और चन्द्रम[्‌ रहें तब तक हमारा अधिकार है।” 
यहाँ पर काल॒द्रव्यको स्वीकार किया गया दै,। वर्तमान मात्रके लिये ही 
अधिकार द्वो सरो बाव नहीं है किन्तु अभी काल आगे .बढ़ता जा रहद्दा है 
उस समस्त कालसे मेरा अधिकार है। इसप्रकार काल द्रव्यको स्वीकार 
करते हैं । लोग कहा करते हैं कि हम और हमारा परिवार सदा फलता 
फूलवा रहे इसमें भी भविष्य कालको स्व्रीकार किया है। यहाँ तो सात्र 
काल द्रव्यको सिद्ध करनेके लिये फलने फूलने की -बात है, फलते फूलते 
रहनेकी भावना तो मिथ्यादष्टि की द्वी है। लोग कद्दा करते हैं कि हम तो 
सात पीढ़ीसे सुखी रहते आ रहें हैं, इसमें भी भूतकालकों स्वीकार किया 
है। भूत, भविष्यत और वर्तमान इत्यादि सभी प्रकार “काल द्रव्य! की 
व्यवद्दार पर्याय हैं | यद्द काल द्रव्य भी अरूपी है और ज्ञान रहित है । 

।,.._ इसग्रकार जीव; पुदूगल; घमम, अघम; आकाश.ओऔर काल इन छट्ठ 
द्रव्योंकी सिद्धि की गई है | इनके अतिरिक्त अन्य सातवों कोई द्रव्य है दी 
नहीं । इन छह द्र॒व्योंमें से एक भी द्रव्य कम नहीं है, ठीक छद्द दी हैं, और 
ऐसा माननेसे ही यथाये वस्तुकी सिद्धि दोती. है। यदि इन छट्द द्व्योंके 
अतिरिक्त कोई सातवां द्रव्य द्वो तो उसका कार्य बताइये । ऐसा कोई कार्य 
नहीं है जो इन छद्द द्रव्योंसे वाहर दो, इसलिये यद्द सुनिश्चित्‌ है कि कोई 
सातवां द्रव्य है दी नहीं । और यदि इन छद्द द्रव्योमेंते कोई एक द्रल्य कम 
हो वो डस द्वव्यका कार्य कौन करेगा ? छद्द द्रव्योमेंसे एक भी ऐसा नदीं 
है जिसके बिना विश्वका विषय-ब्यवहार 'चल सके । 

( १ ) जीव---इस जगतरसे अनंत जाव हैं, जीव जानपने चिह्द 


( विशेष गुण.) के छारा पद्दिचाना जाता है; व्योंकि जीवक्े अतिरिक्त किसी 
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हद क है ज्ञाठृत्व नहीं है । जो अनंत जीब हैं वें एक दूसरे से बिल्कुल 
न्न्न 

( २ ) पुह्ुछ--इस जगतमें अनन्तानन्त पुदुगल हैं; वे रूप, रस; 
गंध, स्पर्शके द्वारा पद्दचाने जते हैं, क्‍योंकि पुदूगलके अतिरिक्त अन्य किसी 
भी पदार्थर्में रूप, रस, गंध, स्पशी नहीं द्ोते । इन्द्रियोंके छारा जो भी दिखाई 
देता है वह सब पुद्ूगल द्रज्यसे बने हुये स्कँघ हैं। 

( ३ ) घर्म---यहा घर्मका अर्थ आत्माका धर्म नहीं है; किन्तु 
धर्म नामका अयक्‌ द्रव्य है। यद्द द्रव्य एक अखंड द्वव्य है जो समस्त लोक 
में विद्यमान है । जीव और पुद्गलोंके गति करते समय यह द्रव्य निमिष्त 
रूप पहचाने जाते हैं । 

(४ ) अधर्म---यदों अघसेंका अर्थ पाप अथवा आत्माका दोष 
नहीं है किन्तु “अधरम? नामका स्वतंत्र द्रव्य है। यह एक अखंढ द्रव्य है जो 
कि समस्त लोकमें विद्यमान है । जब जीव ओर पुदूगल गति करते रुक जाते 
हैं. तब यदद द्रव्य उस स्थिरतामें निमित्त रूप पह्ििचाने जाते हैं । 

( ५ ) आकाश---यह एक अखंड सर्वे व्यापक द्रव्य है। यद्द 
समस्त पदार्थोको स्थान देनेसे निमित्त रूप पद्दचाने जाते हैं। इस द्रब्यके 
जितने भागमे अन्य पॉच द्रव्य रहते हैं उतने भागको “लोकाकाश'” कहते हैं 
आर जितना भाग पाँच द्रग्योंसे रहित-खाली दोता है उसे अलोकाकाश 
कद्दते हैं । जो खाली स्थान कद्दा जाता है उसका अर्थ सात्र आकाश द्रव्य 
होता है । 

( ६ ) कालू---काल द्रव्य असंख्य हैं । इस लोकमें असंख्य प्रदेश 
हैं, उस भत्येक प्रदेश पर एक एक काल द्रव्य स्थित है । जो असंख्य कालारु 
हैं. वे सब एक दूसरेसे प्थक्‌ हैं यद्द द्रव्य वस्तुके रूपांतर ( परिवर्तन ) होने 
में निमित्त रूप पदचाने जाते हैं । | 

इन छेद्द द्रज्योंको सर्वेज्षके अतिरिक्त अन्य कोई भी शअत्यक्त नहीं 
जान सकता। स्वेज्ञदेवने ही इन छट्द दृब्योंको जाना है और उन्होंने उनका 


२३० कं सक्ललन 


यथारथे स्वरूप कद्दा है, इसलिये सर्वज्ञके सत्य सार्गके अतिरिक्त अन्य कहीं 
भी छद्द द्रब्योंका स्वरूप नहीं पाया जा सकता; क्योंकि अन्य अपूर्ण जीव उन 
द्रव्योंको परिंपूरो नहीं जान सकते इसलिये छह द्रव्योंके स्वरूपको यथार्थतया 
सममना चाहिये । 


-“:ठीपी के उदाहरण से छह द्वव्यों की सिद्धि--- 

देखिये; यह वस््न निर्मित टोपी अनंत परमसारझु एकत्रित होकर बनी 
दे और उसके कट जाने पर-छिज्न भिन्न हो जाने पर परमाणु पथक्‌ दो 
जाते हैं। इस प्रकार एकत्रित होना और प्‌थक्‌ होना पुदुगल॒का, स्वभाव है । 
यह टोपी सफेद है, कोई काली, पीली और लाल रंगकी भी होती है, रंग 
पुदूगल द्रव्यका चिह्न है इसलिये जो इृष्टिगोचर होता है वह पुदुगल द्रव्य 
है । “यह टोपी है, पुस्तक नहीं? ऐसा जाननेवाला ज्ञान है और ज्ञान जीवका 
चिह्न है; इससे जीव भी सिद्ध दोग़या । मा 

अब यद्द विचार है कि टोपी कदों है ? यद्यपि निश्रयसे वो टोपी 
दोपीमें ही है परन्तु टोपी टोपीमें ही है ऐसा कहदनेसे टोपीका बराबर ख्याल 
नहीं आ सकता; इसलिये निमित्तके रूपमें यह कद्दा जाता है कि अमुक 
जगह पर टोपी स्थित है । जो जगह है वह आकाश द्रब्यका अमुक भाग 
है, इसप्रकार आकाश द्रव्य सिद्ध हुआ | 

' ध्यान रहे, अब इस टोपीकी घड़ी की जाती है । जब टोपी सीधी 

थी तब आकाशमें थी और उसकी घड़ी दो जाने पर भी यह आफाशर्मे 
दी है, इसलिये आकाशके निमित्तत्ते ठोपीकी घड़ी का द्वोना नद्ीीं पटचाना 
जा सकता। तब फिर टोपीकी घड़ी दोनेंकी लो छिया हुई है. उसे किस 
निमित्त से पदचानोगे ? टोपीकी घड़ी दोगई इसका अर्थ याद है फि पहुसी 
उसका क्षेत्र लम्बा था और वद्द अब अल्प ज्षेत्रमें समा गई हैं। इसमरार 
टोपी ज्ञेत्रान्तरित हुई है भौीर उस क्लेम्रान्तरके टोने में भी यरतु सिगिय है 


चद्द धर्म द्रव्य हैं । 
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- अब टोपी घड़ी दछोकर ज्यों की त्यों स्थिर पड़ी है उसमें कौन 
+निमित्त है ९ आकाश द्रव्य तो सात्र स्थान दानमें निमित्त है टोपीके चलने 
अथवा'स्थिर रहनेमें आकाश निमित्त नहीं है। जब टोपीने सीधी दशामें 
से टेढ़ी दशा रूप दोनेके लिये गमन किया तब धर्म द्व्यका निमित्त था; 
तो अब स्थिर रहने की. क्रियार्में उससे विपरीत निमित्त होना चाहिये। 
गतिमे घसे द्रव्य जिमित्त- था और अब-स्थिर : रहनेमें अधर्म द्वग्य निमित्त 
रूप है'। पहले टोपी सीधी थी, अब घड़ी वाली द्वे और अब वह अमुक 
समय तक रहेगा-जदों ऐसा जाना वहाँ “काल? सिद्ध छोगया। भूत: 
भविष्यत, -वर्तेमान अथवा नया-पुराना-दिच-घंटे इत्यादि जो भी भेद 
होते हैं वे सब किसी एक सूल वस्तुके बिना नहीं दो सकते हैं । 
उपयेक्त सभी भेद काल द्वव्यके हैं। यदि काल द्रव्य न द्वो तो मया- 
पुराना पदले-पीछे इत्यांदि कोई भी प्रवृत्ति नहीं हो सकती इसोसे काल 
इृवय सिद्ध होगया |. _ 

_ इन छुट्द द्रव्यॉमेले यदि एक भी .द्रव्य न हो तो- जगत व्यवहार 
नहीं चल सकता । यदि पुदूगल नहीं हो तो टोपी नहीं हो सकती, यदि 
जीव न दो तो टोपीका आत्तित्व कौन निश्चित करेगा ? यदि आकाश न 
हो तो यद्द नहीं जाना जा सकता कि टोपी कटद्दों है। यदि-धर्म. द्रव्य 'और 
अधम द्रव्य न द्वो तो टोपीमें होने वाला परिवतेन (त्षेत्रान्वर और स्थिरता ) 
नहीं जाना जा सकता ।, युदि काल द्रव्य न दो तो "पहले? जो दोषी सीधी 
थी वद्दी “अब? घड़ी वाली है-इस प्रकार पहले टोपीका अस्तित्व निश्चित 
नहीं हो सकता, इसलिये टोपीको सिद्ध करनेकें लिये छट्दों द्रव्योंको स्वीकार 
करना द्वोता है। विश्वकी किसी भी एक चस्तुको स्वीकार करने पर व्यक्त 

से अथवा अव्यक्त रूपसे छद्दों द्रव्योंकी स्वीकृति हो जाती है । 


मानव शरीरको लेकर छह द्व॒व्योंकी सिद्धि . 


यह दृष्टिगोचर_ द्ोत्तेवाला शरीर पुदूगल निर्मित, है, और इस 
शरीरमें जीव रद्दता है। जीव और घुदूगल एकद्दी आकाश-स्थलमें रहते 
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हैं तथापि दोनों भिन्न हैं । जीवका ज्ञाता स्वभाव है। और पघुदूगल निर्सित 
यद्द शरीर छुछ भी नहीं जानता। यदि शरोरका कोई अंग कट जञाय 
तथापि जीवका ज्ञान नहीं कट जाता, जीव तो सम्पूर्ण बना रहता है 
'क्योंकि जीव और शरीर सदा भिन्न हैं। दोनोंका स्वरूप भिन्न है और 
दोनोंका प्रथक्‌ कार्य है। यह जीव और पुद्गल स्पष्ट हैं । जीव और 
शरीर कद्दों रहते हैं ? वे अमुक स्थान पर दो चार या छह फुटके स्थानमें 
रहते हैं, इसप्रकारं स्थान अथवा जगहके कहने पर “आकाश द्रव्यः सिद्ध 
डी जाता है | ५ है 
यह ध्यान रखना चाहिये कि जहाँ यह कहद्दा जाता है कि जीव 
ओर शरीर आकाशमें रह रहे हैं वहाँ वास्तवमें जीव, शरीर और आकाश 
तीनों स्वतंत्र एथक्‌ २ हैं, कोई एक दूसरेके स्वरूपमें घुस नहीं जाता । जीव 
तो ज्ञाता स्वरूपमे दी विद्यमान है | रूप, रस, गंध इत्यादि शररमें ही है; 
वे आकाश अथवा जीव इत्यादि किसीमें भी नहीं हैं। आकाशर्मे न तो 
रूप, रस इत्यादि हैं और न ज्ञान ही है, वह अरूपी-अचेतन है। जीव 
ज्ञान है किन्तु रूप, रस) गंध इत्यादि नहीं हैं. अर्थात्‌ वह अरूपी-चेतन है) 
पुदूगलसें रूप, रस, गंघ इत्यादि हैं किन्तु ज्ञान नदीं है, अर्थात्‌ वह्द रूपी- 
अचेतन है। इसप्रकार तौनों द्वव्यं एक 'दूसरे से मिन्न-स्वतंत्र हैं। कोई 
अन्य वस्तु स्वतंत्र वस्तुओंका कुदड नहीं कर सकती यदि एक वस्तुर्मे दूसरी 
वस्तु कुछ करती दो तो वस्तु को स्वतंत्र केसे कद्दा जायगा ' 
इसग्रकार जीव घुद्णल और आकाशका निश्चय करके काल 
द्रव्यका निश्चय करते हैं | श्रायः ऐसा पूछा जाता है कि “आपकी आयु 
कितनी है” ९ ( यद्दों पर “आपकी? से सतलब शरीर और जीव दोनों की 
आयु की बात ससमनी चादिये ) शरीर की आयु ४०, #४० वर्षकी कद्दी 
जाती है और जीव अस्ति रूपसे अनादि अनन्त है। जद्दों यद्द कद्दा 
जाता है कि--थयद सुमसे पाँच वर्ष छोटा है या पॉँच पधर्ष बड़ा दर वद्दो 
शरीरके कद॒की अपेच्षासे छोटा बढ़ा नहीं दोता किन्दु कालकी अपेक्षारी 
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छोटा बड़ा कहा जाता है। यदि कालद्रव्यकी अपेक्षा न रहे तो यह नहीं 
कहा जा सकता कि यह छोटा है, यह बड़ा है, यह बालक है; यद्द युवान 
है, यह वृद्ध है। जो नई पुरानी अवस्थायें बदलती रहती है उनसे काल 
द्ृव्यका अस्तित्व निश्चित होता है । ६ 


कभी तो जीव और शरीर स्थिर होते हैं और कभी गमन करते 
है वे स्थिर होने और गमन करनेकी दशामें दोनों समय आकाशमस ही 
दोते हैं, इसलिये आकाशको लेकर उनका गमन अथवा स्थिर रहना निश्चित 
नहीं हो सकता। गमनरूप दशा और स्थिर रहनेकी दशा इन दोनोंको 
भिन्न सिज् जासनेके लिये उन दोनों अवस्थाओंसें मिन्न भिन्न निमित्तरूप 
दो द्ृव्योंको जानना होगा। धर्म दृषत्यके निमित्तते जीब-पुदुगलका गमन 
जाना जा सकता है, और _झधम्ेके निमित्तलसे जीव पुदूगलकी स्थिरता 
जानी जा सकती द्वै । यदि यह घर्म और अधरम द्रव्य न हो तो गमन 
ओर स्थिरताके भेद नहीं जाने जा सकते । 


घर, अधमें द्रव्य जीव और पुद्गलोंको गति अथवा स्थिति कंरने 

म॑ बास्तवर्म सहायक नहीं द्ोते। एक द्रव्यक्रे भावको अन्य द्रव्येकी अपेक्षा 
के बिना पद्दचाना नहीं जा सकता। जीवके भावको पहचानने के लिये 
अजीवकी अपेक्षा होती है। जो जानता है सो जीव है ऐसा कहते ही 
यह बात स्वतः आजाती है कि जो ज्ञाठत्वसे रहित हैं थे द्रव्य जीव नहीं 
हैं, और इसप्कार अजीवकी अपेक्षा आ जाती है । जीव अपम्क॒क स्थान पर 
है ऐसा कहते दी आकाशकी अपेक्षा आ जाती है। इसीप्रकार छहों द्वव्योंके 
सम्बन्धर्स परस्पर समझ लेना चाहिये। एक आत्म द्र॒व्यका निणेय करने 
पर छहों द्रव्य ज्ञात हो जाते है। इससे यद्द सिद्ध होता है कि यद्द ज्ञानकी 
विशालता है और ज्ञानका स्वभाव सर्च द्रत्योॉंको जान लेना दै। एक 
पके सिद्ध करने पर छट्दों दृ्य सिद्ध हो जाते हैं, इसमें द्रव्यकी पराधीनत्ता 
नहीं है किन्तु ज्ञानकी सहिमा है, जो पदार्थ है वह ज्ञानमें अचश्य ज्ञात 
होता है, जितना पूरे ज्ञानमें ज्ञात होता है उसके अतिरिक्त अन्य छुछ भी 

द्टू० 
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इस जगतर्मे नहीं है। पूण्े ज्ञानमें छद्मों द्रव्य ज्ञात हुये हैं, उनसे अधिक 
अन्य कुछ नहीं है | 
कर्मोको लेकर छह द्रव्योंकी सिद्धि 

कर्म घुदुगलकी आअब॒स्था है, वे जीवके विकारी भावके निमित्तसे 
रह रहे हैं; कुछ कर्म बंध रूपमें स्थित हुआ तब उससे अधमोस्विकायका 
निमित्त है, श्रति क्षण कर्म उद्यमें आकर खिर जाते हैं, उनके खिर जाने 
पर जो ज्षेत्रान्तर होता है. उसमें उसके धर्मास्तिकायका निमित्त है, कर्मकी 
स्थितिके सम्बन्धर्में कहा जाता है कि यह सचर कोडाकोडीका कर्म है 
अथवा अन्तरम॒द्व्तें का कर्म है, इसमें कालद्रव्य की अपेक्षा है, अनेक कर्म 
परसाणुओंके एक क्षेत्रमे रहनेसें आकाश द्रव्यकी अपेक्षा है। इसप्रकार 
छह द्रव्य सिद्ध हुये । 
द्रव्योंकी स्वतंत्रता 

उपरोक्त कथनसे यह्द सिद्ध होता है कि जीव द्रव्य और पुद्गल 
द्रव्य ( कर्म ) दोनों बिलकुल विभिन्न वस्तु हैं, यह दोनों अपने आपमे 
स्वतंत्र हैं कोई एक दूसरेका कुछ भी नहीं करता | यदि जीव और कर्म 
एकत्रित हो जांय तो इस जगतमें छह द्रव्य दी नहीं रह सकेंगे । जीव और 
कमे सदा भिन्न ही हैं। द्वव्योंका स्वभाव अनादि अनन्त स्थिर रहते हुये 
भी प्रतिसमय बदलने का छहै। समस्त द्रव्य अपनी शक्तिसे स्वरद॑त्रतया 
अनादि अनन्त स्थिर रहकर स्वयं ही अपनी पर्यायकोी वदलते है। जीव 
की पर्यायकों जीव बदलते है और पुदूगलकी पर्यायकों पुदगल बदलते हैं । 
जीव न तो पुदुगलका कुछ करते हैं और न पुदूगल जीवका ही कुछ 


करते हैं। पॉ 5 
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द्रव्यका कोई कर्ता नहीं है । यदि कोई कर्ता दे तो उसने द्वव्योको 
केसे बनाया ? किसने बनाया ? वह स्वयं किसका कर्ता वना ? जगतमें छट्द 
द्रव्य अपने स्वभाव ही हैं, उनका कोई कर्ता नदीं है। किसी भी नवीन 
पद्ार्थकी उत्पत्ति होती ही नहीं है। किसी भी श्रयोगके छारा नये जीवकी 
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ज्यथवा नये परमाणकी उत्पत्ति नहीं हो सकती। जो पदार्थ द्वोता है वही 
रूपान्तरित द्वोता है । जो द्रव्य है वह कसी नष्ट नहीं होता, और जो द्रव्य 
नही हे वह कभी उत्पन्न नही द्दोवा, हॉ, जो द्रव्य है वह पत्तिक्षण अपनी 
पर्योयको बदलता रहता है, ऐसा नियम छै। इस सिद्धान्तकों उत्पाद-व्यय- 
भौव्य अर्थात्‌. नित्य स्थिर रहकर वद्लना ( ?शप्रा्0०१०७ श्तरीत 9 
८४क्ा78० ) कहते है । 

क्योंकि द्रव्यका कोई बनाने वाला नहीं है इसलिये कोई सातवां 
द्रव्य नहीं हो सकता और किसी द्वव्यको कोई नाश करनेवाला नहीं है 
इसलिये छट द्ृव्योंम से कभी कोई कम नहीं हो सकता, शाश्वतरूपसे छह 
हो द्रव्य हैं। सर्वाक्ञष समगवानने अपने सम्पूर्ण ज्ञानके हारा छह द्ृव्योंको 
जाना है और उन्हीको अपने उपदेशमें दि्व्यवाणीके छारा कद्दा है | सर्वज्ञ 
बीतराग प्रणीत परम सत्यमार्गेके अतिरिक्त इन छह द्रव्यॉका यथाथ स्वरूप 
अन्यत्र कही है ही नहीं । 

--द्वव्यकी शक्ति--- 


द्रव्यकी विशेष शक्ति (चिह्न-विशेष गुण) के सम्बन्धर्म पद्ले संक्षेपमें 
कद्दा जा चुका है। एक द्रव्यकी जो विशेष शक्ति होती है वह अन्य द्र॒व्यो्मे 
नहीं दोती, इसलिये विशेष शक्तिके दारा द्रव्यके स्वरूपको पद्दचाना जा 
सकता है। जैपे-ज्ञान जोब दृुव्यकी , विशेष शक्ति है, जीवके अतिरिक्त 
अन्य किसी भी द्रव्यमें ज्ञान नहीं है इसलिये ज्ञान शक्तिके छारा जीव 
पहचाना जाता है । 

अब यहा द्रव्योंकी सामान्य शक्ष्कि सम्बन्धर्मं कुछ कहा जाता है | 
जो शक्ति सभी द्रव्योमें होती है उसे सामान्य शक्ति ( सामान्य गुण ) 
कहते है | अस्तित्व, वस्तुत्व, द्वव्यत्व, प्रमेयत्व, अगुरुलघुत्व और प्रदेशत्व 
यह छुट्दों सामान्य गुण मुख्य है; वे सभी द्वव्यमें है । 

(१ ) अस्तित्व ग़ु्णके कारण द्रव्यके अस्तित्वका कभी नाश 
नदी होता। दृव्य अमुक कालके लिये है और उसके याद नष्ट होजाते हैं---- 
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इसा वात नहीं है। द्रव्य नित्य स्थिर रहने वाले हैं । यदि अस्तित्व गुण न 
दो तो वस्तु नहीं रह सकती, और यदि वस्तु दी नहोतो किर किसे 
सममाना है ? 

( २ ) वस्तुत्वगुण ऊे कारण द्रठ्य अपना प्रयोजनभूत कार्य करता 
है | द्रव्य स्वयं अपने गुर पर्यायोंका प्रयोजनसूत कार्य करते हैं। एक द्रव्य 
दूसरे अन्य द्वव्यका कोई भी कार्य नहीं कर सकता | 

( ३ ) द्रव्यत्त्त गुणके कारण द्रव्य निरंतर एक अबथस्थामें से दूसरी 
अवस्था सें द्रवित होता रहता है---परिणमन करता रहता है । दृव्य त्रिकाल 
अस्तिरूप होने पर भी सदा एकसा ( कूटस्थ ) नहीं है परन्तु निरन्तर नित्य 
बदलने वाला-परिणामी है | यदि द्वव्यमें परिणमन न हो तो जीवके संसार 
दुशाक्रा लाश होकर मसोक्षकी उत्पत्ति कैते हो ? शरीरकी बाल्यावस्थामें 
से युवावस्था केसे हो ? छहों द्रव्योसे द्रज्यत्व शक्ति होनेसे सभी स्वतंत्र 
रूपसे अपनी अपनी पर्यायका परिणमन कर रहे है। कोई द्रव्य अपनी 
पर्योयका परिणसन करनेके लिये दूसरे द्रव्यकी सहायता अथवा असरकी 
अपेक्षा नहीं रखता | 

( ४ ) भमेयत्व गुणके कारण द्रव्य ज्ञानमें अग्रतीत होते हैं छट्ों 
द्रव्यमें असेयत्व शक्ति होनेसे ज्ञान छहों द्रव्यके स्वरूपका निर्णय कर सकता 
है | यदि वस्तु प्रमेयत्व युण न हो तो वह अपनेको यह कैसे चता सकेगी 
कि ध्यह बस्तु है? ? जगतका कोई भी पदार्थ ज्ञानके हारा अगम्य नहीं है। 
आत्मासें अमेयत्व गुण दोनेसे आत्मा स्वयं अपनेको जान सकता है। 

| (४ ) अगुरु लघुत्व गुणके कारण गत्येक वस्त॒ निज स्वरूपसें दी 
स्थिर रहती है, जीव बदलकर कमा परमारु नहीं हो जाता और परमारु 
बदलकर कभी जीव रूप नहीं हो जाता | जड़ सदा जड़ रूपसे और चेतन 
सदा चेतन रूपसें रहता है | ज्ञानकी सअगटता विकार दशामें चाहे जिवनी 


कम हो तथापि ऐसा कभी नहीं हो सकता कि जीव द्रव्य विल्कुल ज्ञान होन 
हो जाय | इस शक्तिके कारण दरथज्यके गुण छित्न मिन्न नहीं हो जाते, तथा 
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कोई दो वसुठयें एकरूप होकर तीखरी नई भ्रकारकी वस्तु उत्पन्न नहीं हीती, 
क्योंकि वस्तुका स्वरूप कदापि अन्यथा नहीं होता | ६...-* 

( ६ ) प्रदेशत्व गुणके कारण भ्रत्येक द्वृव्यकफे अपना आकार होता 
है। प्रत्येक दृब्य अपने अपने निज आकारमें ही रहता है। सिद्ध दुशाके 
होनेपर एक जीव दूसरे जीवमें मिल नही जाता किन्तु प्रत्येक जीव अपने 
प्रदेशाकार स्वतंत्र रूपसे स्थिर रहता है । 

यह छुद सामान्य ग़ुण मुख्य है, इनके अतिरिक्त अन्य सामान्य 
गुण भी हैं। इसम्रकार गुणोके छारा द्वव्यका स्वरूप अधिक स्पष्टतासे जाना 
जाता है | 

--प्रयोजन भ्रूत--- 

इसप्रकार छह द्रव्यक्रे स्वरूपका अनेक प्रकार चरणुन किया है । 
इन छह द्रव्यॉमें प्रति समय परिणमन होता रहता है, जिसमे पर्याय ( अवस्था, 
हालत; ()०07त४07 ) कहते हैं । घममें, अधमे, आकाश और काल इन 
धार द्वव्योंकी पर्याय तो सदा शुद्ध ही है, शेप जीव और घुद्गल द्रव्यॉमे 
शुद्ध पर्याय होती है और अशुद्ध पर्योय भी हो सकती है । 

जीव और पुदूगल द्रव्योंमें से पुदूगल द्वव्यमें ज्ञान नहों है, उसमें 
जातलृत्व नहंं। दे और इसलिये उसमें ज्ञानकी विपरीत रूप मूल नहीं है, 
इसलिये पुदूगलके खुख अथवा दुःख नही होता । सच्चे ज्ञानपते सुख और 
विपरीत ज्ञानले दुःख होता है,_ परन्तु पुद्ुगल द्रज्यमें ज्ञान गुण ही नहीं है 
इसलिये उसके सुख दुःख नहीं। होता उसमें सुख गुण ही नहीं है। ऐसा 
होनेसे पुदूगल द्वव्यके अशुदछू दशा हो या शुद्धदशा दो, दोलों समान है । 
शरीर पुदूगल द्रव्यकी अवस्था है इसलिये शरीरमें सुख दुःख नही दोते। 
शरीर निरोगी हो अथवा रोगी हो उसके साथ सुख दुःखका सम्बन्ध 

नही है । 
--अवशेष रहा ज्ञातां जीव--- 

छद्द द्वव्यों में यद्द एक दी जीव द्रव्य ज्ञान शक्तिवाला है। जीवमे 
ज्ञानगुण है और ज्ञानका फल खुख दै जीव सुख शुण है। यदि यथार्थ 


श्श्प 353 ४ अस्क कस 


जान करे तो सुख हो, परन्तु जीव अपने ज्ञानस्वभावको नहीं पद्दचानता 
और ज्ञानसे भिन्न अन्य वरठुओंमें खुखकी कल्पना करता है, यह उसके अन्य वस्ठुओंम॑ सुखकी कल्पना करता है, 
ज्ञानकी ज्ञानका भूल है और उस भूलके कारण ही जीवके ढुःख है है और उस भूलके कारण हो जीवके ढुःख है। अज्ञान नीव 
की अशुद्ध फ्योय है। जीवकों अशझ्ुछ पर्याय दुख रूप है इसलिये उस 
दुशाको दूर करके सच्चे ज्ञानके द्वारा शुद्ध दशा अगट करनेका उपाय सम- 
काया जाता है। सभी जीव सुख चादते हैं और सुख जीवकी शुद्ध दशामें 
ही है इसलिये जिन छहट्द द्रव्योंको जाना है. उनमेंसे जीवके अतिरिक्त पॉच- 
दृग्योंके शुण॒ पर्यौयके साथ जीवका कोई प्रयोजन नहीं है, किन्तु अपने 


गुण पर्योयके साथ ही प्रयोजन है । 

अत्येक जीव अपने लिये सुख चाहता है अर्थात्‌ अशुद्धताको दूर 
करना चाहता है जो मात्र शास््मरोंको पढ़कर अपनेको ज्ञानी सानता है वह 
ज्ञानी नहीं है किन्तु जो द्व्योंसि भिन्न अपने आत्माको पुएय-पापकी ज्षणिक 
अशुदरू चत्तियोंसे भिन्न रूपमें यथार्थेतया जानता है वही ज्ञानी है। कोई 
परवरतु आत्माको हानि लाभ नहीं पहुँचाती। अपनी अवस्थार्सें अपने 
ज्ञानकी भूलसे ही दुखी था। अपने स्वभावकी समभके छारा उस भूलको 
स्वयं दूर करे तो दुख दूर द्ोकर सुख होता है । जो यथार्थ सममकके हारा 
भूलको दूर करता है. वह सम्यग्टष्टि ज्ञानी, सुखी धर्मात्मा हे; जो यथार्थ 
सममके बाद उस संमकके बलसे आंशिक रागको दूर करके स्वरूपकी एका- 
ग्ताको क्रमशः साथधता है वह श्ावक छे। जो विशेष रागकों दूर करके; 
सर्व खंगका परित्याय करके स्वरूपकी रसणतार्में बारम्वार लीन होता है संगका परित्याग करके स्वरूपकी रमणतामन वारम्वार लोन होता है 
वह मुनि-साधु है और जो सम्पूर्ण स्वरूपकी स्थिरता करके, सम्पूर्ण राग 
को दूर करके झुद्ध दशाको श्रगट करते है वे सर्वश्देव-केवली भयवान हैं । 
उनसें से जो शरीर सद्दित दशामें विद्यमान हैं वे अरहन्तदेव हैं जो शरीर 
रहित है वे सिदू भगवान हैं। अरहन्त भगवानने दिव्यध्वनिर्में जो वस्तु 
स्वरूप दिखाया है उसे “श्रुव? ( शास्त्र ) कहते हैं 

इनमें से अरिहन्त और सिद्ध देव हैं, साधक, संत सुर्ति खुरु हैं और 
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सत्‌ श्रुत-शासत्र है। जो इन सच्चे देव गुरू शास्त्रको यथार्थतया पहचानता 
है उसकी गृहीत सिश्यात्वरूपी मद्दा भूल दूर हो जाती.है। यदि देव गुरु 
शास्त्रके स्वरूपको जानकर अपने आत्म स्व॒रूपका निणुय करे तो अनन्त 
संसारका कारण-सवोधिक स॒द्दा पापरूप अगुद्दीत सिथ्यात्व दूर हो जाय 
ओर सम्यग्द्शनरूपी अपूर्व आत्मघमे प्रगट हो । 

सच्चे देवके स्वरूपमें सोक्ष तत्वका समावेश होता है. संत-मनिके 
स्वरूपमें संचर और निजैरा तत्वका समावेश दोता-है | जैसा सच्चे देवका 
स्परूप है. बैसा दी शुद्ध जीव तत्त्वका स्वरूप है। कुगुरु, कुदेव, कुघमैमें 
अजीव, आशभ्रव, त्था वन्‍्ध तत्तबका समावेश दछोता है। अरिहन्त-सिद्धके 
समान शुद्ध स्वरूप दी जीवका स्वभाव है, और स्वसाव ही धर्म है । इसप्रकार 
सच्चे देव, गुरु, घर्मके स्वरूपको भलीभांति जान लेने पर उसमें सात्त_ 
तप्ववोंके स्व॒रूपका ज्ञान सी ऋआजाता है । 

---जिज्ञासुओं का कतेव्य--- 

उपरोक्त तत्त्व स्वरूपको प्रथम जानकर ग्रह्दीत मिथ्यात्वका (व्यवहार 
सिश्यापनका ) पाप दूर करे और अभूतपूर्वे निःश्चय आत्मक्षानसे आत्माके 
लक्ष्य से ज्ञान करके यद्द निणंय करे तो अग्रह्ीत मिथ्यात्वका सर्वोपरि पाप 
दूर हो जाय, यही अपूने सम्यग्द्शेनरूपी धर्म है, इसलिये जिज्ञासु जीवोंको 
प्रथम भूमिकासे द्वी यथार्थ समभके द्वारा ग़द्दीत और अग्रहीत मिथ्यात्वको 
नाश करनेका निरंतर प्रयत्न करना चाहिये और उसका नाश सच्चे ज्ञानके 
हारा ही होता है इसलिये निरंतर सच्चे ज्ञानका अभ्यास करना चाहिये। 
७: ॥॥]॥/70॥॥॥क॥॥/7॥॥॥॥ि॥॥ 4 री शि ॥॥ ॥/(ि॥ ी॥7॥॥ 0 ऐ॥ 
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५ सर्व दुःखोंकी परम-ओऔषधि है 
ग्रुण _ जो प्राणी कषायके आतापसे तप्त हैं, इन्द्रियविषयरूपी 7 
*; रोगले मूच्छित है, और इष्टवियोग तथा अनिष्टसंयोगसे खेद- 58 
हा खिल है-उन सब के लिये सम्यक्त्व परम छ्वितकारी औषधि च् 
< है। [ सारसमुच्चय--२८ ] 
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--# सम्यरद्शेन 


सम्पर्दर्शन का स्वरूप ओर वह केसे प्रगटे ? 

सम्यग्द्शतन अपने आत्माके श्रद्धा सुण॒की निर्बिकारी पयाय है। 
अखंड आत्माके लक्ष्यसे सस्यग्द्शैन अर्गंठ होता हैँ, सम्यग्द्शनको किसी 
विकल्पका अचलंबन नहीं है किन्तु निविकल्प स्वमावके अवलम्बनसे सम्य- 
रद्शैन प्रगट होता है । यह सम्यग्दशन ही आत्माके सर्चे सुखका कारण है। 
पमैं ज्ञानस्वरूप आत्मा हूँ, बंध रहित हूँ? ऐसा विकल्प करना सो भी छुभराग 
हैं, उस शुभसनका अवलम्बन भी सम्यरदशेनके नहीं है उस झुम विकल्प 
को उल्लंघन करनेपर सम्यग्द्शेन प्रगट छोता है। सम्यग्द्शेन स्वयं राग 
ओर विकल्प रहित निर्मेल गुण है उसके किसी प्रकारका अवलम्बन नहीं 
है किन्तु समूचे आत्माका अवलम्बन है वह समूचे आत्माको स्व्रीकार 
करता है। बल 

एकवार विकल्प रहित द्ोकर अखंड ज्ञायक स्वभावको लक्ष्यमे 
लिया कि सम्यक्‌ प्रतीति हुई । अखंड स्वभावका लक्ष्य ही स्वरूपकी सिद्धिके 
लिये कार्यकारी है. अखंड सत्यस्वरूपको_ जाने बिना-श्रद्धा किये बिना "मैं 
ज्ञानस्वरूप आत्मा हैँ. अवध स्पष्ट हैं? इत्यादि विकल्प भी स्वरूपकी शुद्धिके 
लिये कार्यकारी नहीं दै। एकचार अखंड ज्ञायक स्वभावक्रा लक्ष्य करनेके 
बाद जो वृत्तियां उठती है वे इत्तियां अस्थिरताका कार्य करती हैं परन्तु वे 
स्वरूपको रोकनेके लिये समर्थ नहीं हैं क्‍योंकि श्रद्धामें तो इत्ति-विकल्परहित 


स्वरूप है इसलिये जो दत्ति उठती है वह श्रद्धाको नहीं चदल सकती है जो 
विकल्पमें दी अटक जाता है वह मिथ्यादृष्टि है विकल्‍प रहित होकर अमभेद्‌ 
| समयसार है ! यद्दी बात 


का अनुभव करना सो सम्यग्द्शन है. और यहा 
निम्नलिखित गाथामें कही हैः--- 
कृम्म॑ वद्धमवद्धं जीवे एवं तु जाण णय पक्खं । 
पकरवाति क्कतों पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥९ 
प्यात्मा कर्मसे बद्ध है या अवद्ध'ं इसमकार दो भेदोंके 


२४० 


४२॥ 
विचार 
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लगना सो नयका पक्ष है। “मै आत्मा हैं, परप्ते भिन्न हैं? इसप्रकारका 
विकल्प सी राग है। इस रागकी बृच्तिको-नयक्ते पक्चोंको उल्लंघन करे 
तो सम्यम्दशेन प्रयट हो | 


मैं बेंघा हुआ हूँ अथवा से बंध रहित मुक्त हूँ? इसप्रकारकी विचार 
श्रेणीको उल्लंघन करके जो आत्माका अज्ठुभव करता है सो सम्यम्दृष्टि है 
ओर वही समयसार जथौत्‌ शुद्धात्मा है। से अबंध हूँ-बंघ सेरा स्वरूप 
नहीं है इसअकारके भँंगकी विचार श्रेणीके कार्य जो लगता है वह अजानों 
है और उस संगके विचारको उल्लंघन करके अमंग स्वरूपको स्पशें करना 
[ अनुभव करना ] सो प्रथम आत्म घरमे अर्थोत्त सस्यग्द्शेन है। “में परा- 
श्रय रहित अबन्ध शुद्ध हैँ? ऐसे निश्चयनयके पच्षका जो विकल्प है सो राग 
है और उस रागमें जो अटक जाता है ( रागको दी सस्यग्द्शोन मान ले 
किन्तु राग रद्दित स्व॒रूपकः अनुभव न करे ) वह मिथ्यादृष्टि है। «८ 


<-9॥3..- 
भेद का विकल्प उठता तो है तथापि उससे सम्यण्दर्शन नहीं होंता 


अनादि फालसे आत्म स्वरूपका अलुभव नहीं है, परिचय नहीं 
है, इसलिये आत्मानुभव करनेसे पूर्व ततत्सम्बन्धी विकल्प उठे बिना नहीं 
रहते । अनादिकालसे आत्माका अनुभव नहीं है इसलिये चृत्तियोंका उफान 
होता है कि--मै आत्मा कर्मके सम्बन्धसे युक्त हूँ अथवा कर्मके सम्वन्धसे 
रहित हूँ इसप्रकार दो नयोंके दो विकल्‍प उठते है परन्तु “कर्मके सम्बन्धले 
युक्त हूँ अथवा कर्मके सम्बन्धसे रहित हूँ अर्थात्‌ चद्ध हूँ या अचद्ध हूँ? ऐसे 
दो प्रकार के सेदका भी एक स्वरूपमें कहाँ अवकाश है ? स्वरूप तो नय 
पक्षकी अपेक्षाओंसे परे है, एकप्रकारके स्वरूपमें दो प्रकारका अपेक्षायें 
नहीं हैं । मैं शुमाशुभमावते रहित हूँ इसप्रकारके विचारमें लगना भी एक 
पक्त है, इससे भी उस पार स्वरूप है, स्वरूप तो पक्षातिक्रांत दे यददी सम्य- 
ग्दशैनका विपय है अर्थोन्‌ उसीके लक्ष्यप्ते सम्यग्द्शेन अगट होता है, इसके 
अतिरिक्त सम्यम्द्शनका दूसरा कोई उपाय नहीं है । 
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“-# सम्यरदशन 


सम्यग्द्रॉनका स्वरूप क्‍या है, देहकी किसी क्रियासे सस्यर्दर्सन 
नहीं होता, जड़ कसोंसे नहीं होता, अशुभराग अथवा शुभरागके लक्ष्यपे 
भी सस्यर्दर्शन नहीं होता और प्मैं पुरुय पापके परिणामोॉंसे रहित ज्ञायक्क 
स्वरूप हूँ? ऐसा चिंचार भी स्वरूपका अनुभव करानेके लिये समर्थ नहीं है ! 
मैं ज्ञायक हूँ? इसप्रकारके विचारमें जो अटका सो वह भेदके विचारसें 
अटक गया किन्तु स्वरूप तो ज्ञातादष्टा है उसका अनुभव ही सम्यर्दर्शन 
है। भेदके विचारमें अटक जाना सम्यरदर्शनका स्वरूप नहीं है । 


जो वस्तु है वह अपने आप परिपूर्ण स्वभावले भरी हुई है आत्मा 
का स्वभाव परकी अपेक्षासे रहित एकरूप है कर्मोंके संत्ंधते युक्त हैँ अबवा 
करमोके संबंधसे रहित हूँ, इसगप्रकारकी अपेक्षाओंसे उस स्वभावका लक्ष्य 
नहीं होता | यद्यपि आत्मस्वभाव तो अवन्ध ही है परन्तु “मैं अब॑ध हैं? इस 
भ्रकारके विकल्पको भी छोड़कर निरविकल्प ज्ञाताहष्टा निरपेक्ष स्वभावका 
लक्ष्य करते ही सम्यग्द्शेन अगट होता है । 
हे प्रभो ! देरी प्रशुताकी महिमा अंतरंगमें परिपूर्ण है अनादिकाल 
से उसकी सम्यक प्रतीतिके बिना उसका अनुभव नहीं होता । अनादिकालमे 
पर लक्ष किया है कित॒ स्वभावका लक्ष्य नहीं किया है। शरीरादियें तेरा 
सुख नही है, शुभरागमें तेरा सुख नहीं है और ५झुभराग रहित मेरा स्वरूप 
है? इसअकारके भेद विचारमें भी तेरा खुख नहीं है इसलिये उस भेदके 
विचारमें अटक जाना भी अज्ञानी का कार्य है और उस नगर पक्षके का 
मन है और 


ब्दद्‌ 


लक्ष्य छोड़कर अमेद ज्ञातास्वभावका लक्ष्य करना सो सम्यग्दर्र: 
उसीमें सुख है। अभेदस्वभावका लक्ष्य कहो, लातास्वरूपका अनुभव फढद्ठो, 
सुख कटद्दी, घर्मं कहो अयवा सम्यग्दर्शन कहो वह सच यही है 

विकल्प रखकर स्वरूपका अनुभव नहीं हो सफता | 

अखंडानन्द अमेद आत्माका लक्ष्य नवऊे दाग नहीं होता ।। फोर्ड 
किसी महलमें जानेके लिये चाहे लितनी तेजीसे मोटर कॉपाये डिल्त यह 
महलके दरवाने तक ही जा सऊतोीं है, सोटरके समय महज अन्दर शासरेम 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्दान जेन शास्त्र भाला ब्छ३ 


नहीं घुसा जा सकता। सोटर चाहे जहां तक भीतर ले जाय किन्ु अन्त 
तो मोटरसे उत्तरकर स्वयं ही भीतर जाना पड़ता है, इसीआकार नय पक्षके 
विकल्पोंचबाली मोटर चाहे जितनी दौड़ाये ५मैं ज्ञायक हूँ, अभेद हूँ, शुद्ध हूँ; 
ऐसे विकल्प करे तो भी स्वरूपके ऑयगन तक ही जाया जा सकता है किन्तु 
स्वरूपानुभव करते सपय तो वे सब विकल्प छोड़ देने ही पड़ते हैं । विकल्प 
रखकर. स्वरूपानुभव नहीं हो सकता। नय पक्तका ज्ञान उस स्वरूपके 


94 ७: 


आऑगनमें आनेके लिये आवश्यक है । 


“मैं स्वाधीन ज्ञान स्वरूपी आर मा हूँ, कर्म जड़ है, जड़ कर्म मेरे 
स्वरूपको नहीं रोक सकते, में विकार करूं तो कर्मोंको सिमित्त कहा जा 
सकता है, किन्तु कम मुझेश विकार नहीं कराते क्योंकि दोनों द्रव्य भिन्न हैं; 
वे कोई एक दूसरेका कुछ नहीं। करते, मैं जड़का कुछ नहीं करता और जड़ 
मेरा छुछ नहीं करता, जो रागह्वेष द्ोता है. उसे कर्म नही कराता तथा वह 
पर वस्जुर्मे नहीं दहोता किन्तु मेरी अवस्थार्में दोता है, वह रागह्वेष मेरा 
स्वभाव नहीं है, निमग्चयसे सेरा स्वभाव राग रहित ज्ञान स्वरूप है?? इस 
प्रकार सभी पहलुओंका (नयों का ) ज्ञान पहले करना चाहिये किन्तु जब 
तक इतना करता है तवतक भी भेदका लक्ष्य दे। भेदके लक्ष्यसे असेद 
आत्म स्वरूपका अनुभव नही द्वो सकता, तथापि पदले उन भेदोंको जानना 
चाहिये, जब इतना जानले तब सममना चाहिये कि वह स्वरूपके ऑगन 
तक आया है वादे जब अम्ेदका लक्ष्य करता है तब भेदका लक्ष्य छूट 
जाता है. और स्वरूपका अनुभव होता है अथोत्त्‌ अपूर्वे सम्यग्द्शन प्रगट 
होता है । इसश्रकार यद्यपि स्वरूपोन्मुख दोनेसे पूजे नयपक्षके विचार छोते 
तो हें परन्तु वे नयपुश्षके कोई भी विचार स्वरूपालुभवर्में सद्यायक तक 
नहीं होते । मे 


सम्यग्दशेन और सम्यण्ज्ञान का संबंध किसके साथ है ९ 


सम्यग्द्शेत निर्तविकल्प सासान्य शुण छे उसका मात्र निश्चय-- 
अखटड स्वभावके साथ ही संबंध है अखंड द्रव्य जो भंग-भेद रहित है. वही 


र्छ्ट४ ५ 
“-+-+ सम्यरदशंन 


सम्यर्दशीनको सान्य है। सम्यर्दर्शन पर्यौयको स्थ्रीकार नहीं करता किन्तु 
सम्यग्दशनके साथ लो सम्यस्ज्ञान रहता है उसका संवंध निः्बय-व्यवहार 
दोनोंके साथ है । अर्थात्‌ निश्रय-अआख्वण्ड स्वभावको तथा व्यवहारमें पर्याय. 
के जो भंग-मभेद्‌ होते हैं उन सबको सम्यग्जान जान लेता है.) जो भंग-भेद होते हैं उन सबको सम्यग्जान 

सम्यरद्शन एक निर्मल पर्याय है किन्तु सम्यरदर्शन स्वय अपनेकों 
यह नहीं जानता कि मै एक निर्मल पर्याय हैँ । सम्यग्दर्शनका एक ही विषय 
अखण्ड द्रव्य है, पर्याय सम्यग्द्शनक्ा विषय नही है । 

प्श्न--सम्यग्दशेन का विषय अखण्ड है और वह पर्यायको स्वीकार 
नहीं करता तब फिर सम्यग्दर्शनके समय पर्याय कहाँ चली गई ? सम्य- 
ग्दशैन स्वयं पर्याय है, कया पर्याय द्वव्यलते सिन्च होगई ? 

उत्तर---सम्यग्द्शेनका विपय तो अखरढ द्रव्य ही है | सम्यग्दर्शनके 
विपयमे दृव्य गुण पर्यायका भेद नहीं है। द्रव्य सुण पर्योयसे अभिन्न वस्तु 
ही सम्यग्द्शीनको सान्‍्य है ( अमेद्‌ वस्तुका लक्ष्य करने पर जो निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है वद्द सामान्य वस्तुके साथ अमेद होजाती है ) सम्य- 
ग्द्शैेनरूप जो पर्याय है उसे भी सम्यग्दशन स्त्रीकार नहीं करता एक समय 
में अभेद परिपूर्ण द्रव्य ही सम्यग्द्शनकों मान्य है, सात्र आत्मा तो सस्य- 
ग्द्शनको प्रतीतिमें लेता है किन्तु सम्यग्द्शनके साथ अगट होनेवाला सम्य- 
रक्ञान सामान्य विशेष सबको जानता है । सम्यग्द्शन पर्योयको और निम्मित्त 
को भी जानता है, सम्यर्दर्शनको भी जानने वाला सम्यग्जान दी है । 

श्रद्धा और ज्ञान कब सम्यक हइये १ 

उदय, उपशम, क्षयोपशम अथवा ज्ञायिक भाव इत्यादि कोई भी 
सम्यग्दर्शनका विषय नहीं है क्‍योंकि थे सब पर्यायें है। सम्यग्दर्शनका 
व्यय परिपूणं द्वत्य है। पर्योयको सम्यग्दशन स्वीकार नहीं करता, मात्र 
चसस्‍्तुका जब लक्ष्य किया तब श्रद्धा सम्यक्‌ हुई, साथ ही साथ सम्यक्‌- 


ज्ञान हुआ; ज्ञान सम्यक्‌ू कच छुआ १९ श्ञानका स्वसाव सामास्यः 
विशेष सबको जानना है जब जानने सारे द्रब्यको। श्रगढठ 


भगवान श्री झकुन्दुकुन्द-कहान जैन शास्प्षमाला रछ४ 


पर्योयकों और विकारको तदवस्थ जानकर इस  प्रकारका 
विवेक किया कि “जो परिपूरं स्वभाव है सो में हैं और जो विकार है सो 
से नहीं हूँ? तब वद्द सम्यक्‌ हुआ। सम्यसज्ञान सम्यग्द्शोनरूप अगट 
पर्योयको और सस्यग्द्शेनकी विषयभूत्त परिपूर्ण वस्तुको तथा अवस्थाकी 
कमीको तद॒वस्थ जानता है, ज्ञानसमें अवस्थाकी स्वीकृति है। इसप्रकार 
सम्यग्दशेन तो एक निःश्चयकों दी ( असेद स्व्ररूपको दी ) स्त्रीकार करता है 
और सम्यग्द्शनका अविनाभावी ( साथ ही रहने वाला ) सस्यम्ज्ञान 
निश्चय और व्यवहार दोनोंको बराबर जानकर विवेक करता है । यदि निश्चय 
व्यवहार दोनोंको न जाने तो ज्ञान श्रमाण ( सम्यक्‌ ) नहीं हो सकता । 
यदि व्यवदह्ारको लक्ष्य करे तो दृष्टि खोटी (विपरीत ) ठहरती है 
और जो व्यवहारको जाने ही नहीं तो ज्ञान मिथ्या ठहरता है। ज्ञान 
निश्चय व्यवद्यारका विवेक करता है इसलिये वह सम्यक्‌ है ( समीचीन 
है ) और दृष्टि व्यवहारके लक्ष्यको छोड़कर निश्चयको स्पीकार करे तो 
सम्यक ्‌ है । 


सम्यग्दर्शन का विषय क्‍या है ? और सोक्षका परमार्थ 


कारण कौन है ९ 


सम्यर्द्शेनके विषयमें मोक्ष पयोय और द्रव्य ते भेद नहीं है, द्ृठ्य 
ही परिपूर् है वह सम्यग्द्शनको मान्य है। बन्ध सोक्ष भी सम्यग्द्शेनको 
सान्‍य नहीं बन्ध-मोक्षकी पर्योय, साधकदशाका भंगभेद इन सभीको 
सम्यग्ज्ञान जानता है | 

सम्यग्द्शेनका चिप परिपणे दृठ्य हे, वही सोक्षका परमसाथे 
कारण है पंचसद्यात्रतादिको अथवा विकल्पको मोक्षका कारण कहना सो 
स्थूल व्यवहार है. और सम्यग्द्शोंच जञानचारित्ररूप साधक अब्रस्थाको मोक्ष - 
का कारण कहना सो भी ज्यवहार है क्योंकि उस साधक अवस्थाका भी 
जब अभाव द्वोता है तब मोक्ष दशा प्रगट होती है । अर्थीत्‌ वह अभावरुूप 
कारण है इसलिये व्यवहार है । । 


हर सम्यग्द्शन 


त्रिकाल अखरड वस्तु ही निश्चय मोक्षका कारण है कितु परमार्थ : 
तो वस्तुर्में कारण कार्यका भेद सी नहीं है, कार्य कारणका भेद सी व्यवहार 
है । एक अखण्ड बस्तुसें कार्य कारणके भेदके विचारसे विकल्प होता है 
इसलिये वह भी व्यवहार है। तथापि व्यवहारमें भी कार्य कारण भेद हैं 
अवश्य । यदि कार्य कारण भेद सर्वथा न हों तो मोक्षदशाको प्रगट करनेके 
लिये भी नहीं कहा जा सकता | इसलिये अवस्था साधक साध्यका भेद 
? परन्तु अभेदके लक्ष्यके समय ज्यवहारका लक्ष्य नहीं होता क्योंकि व्य- 
चहारके लक्ष्यमें भेद होता है और भेदके लक्ष्यमें परसाथ-अभ्ेद स्वरूप 
लक्ष्यमें नहीं आता, इसलिये सम्यग्दर्शनके लक्ष्यमें अम्ेद ही होते, एकरूप 
अभेद वस्तु ही सम्यरदर्शनका विपय है । 
सम्यन्द्शन ही शांतिका उपाय है । 
अनादिसि आत्माके अब्बण्ड रसको सम्यरदशन पूर्वक नही जाना; 
इसलिये परमें और विकल्पमें जीव रसको मान रहा है। परन्तु मैं अखंड 
एकरूप स्वभाव हूँ उसीमसें मेरा रस है। परसें कहीं भी मेरा रस नहीं है । 
इसम्रकार स्वभावदृष्टिके चलसे एकबार सबको नीरस बनाठें, जो शुभ 
विकल्प उठते है वे भी मेरी शांतिके साधक नही हैं । मेरी शांति मेरे स्वरूप 
में है, इसप्रकार स्वरूपके रसातुभवर्में समस्त संसारकों नीरस बनादे दो 
ठुमे सहजानन्द स्व्रूपके अमृत रसकी अपूर्व शांतिका अनुभव श्रगट 


ध्एप्‌ 


होगा, उसका उपाय सम्यन्दर्शन ही है । 
४ 
संसारका अभाव सम्यर्दर्शनसे ही होता है 
आन बौड 
अनन्तकालसे अनंत जीव संसारमें परिभ्रमण कर रहे ह और 
अनन्तकालमें अनंत जीव सम्यग्दशनके द्वारा पूर्ण स्वरूपकों प्रदीनि करके 
च्क भ्रदण या 
मसुक्तिको श्राप्त हुये हैं इस जीवने ससार पक्ष तो अनादिसे श्रद्द द्र्यि 
है परन्तु सिद्धका पक्ष कभी अग्रहदण नहीं किया; अब सिद्धफा पक्ष है 
सारफे नका अवसर साया 
ने स्वरूपकोी जानकर संसारके अभाव करनेका अवस 
अपने सिद्ध स्वरूपको जा ओर कम 
आऔर उसका उपाय एक मात्र सम्कःदशन दी दे । 
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( 9७ ) धर्म साधन 


घमके लिये भ्रधानतया दो वस्तुओंकी आवश्यक्ता है। १--न्षेत्र_ 
विशुद्धि, २--यथार्थ बीज । 
*3अकमनन्म्ाकाकक 3.2० ४:७ऋऋिेाए 


क्षेत्र विशुद्धि----संसारके अशुभ निमित्तोंके प्रति जो आसक्ति है 


उसमे मन्दता, त्रह्मचर्यका रंग, कषायकी मसदता, देव, गुरुके प्रति भ्रक्ति तथा 
सतकीो रुचि, आदिका होना क्षेत्र विशुद्धि है। वह प्रथम होती ही है । 


किन्तु केवल क्षेत्र विद्लुद्धसि ही धर्म नहीं होता। क्षेत्रविद्युद्धि तो 
प्रत्येक जोवने अनेकबार की है, क्षेत्रविशुद्धि ( यदि मान सह्दित दो ) तो 
बाह्यस।धन है, व्यवहार साधन है। 

पहले क्षेत्रविशुद्धिके बिना कभी भी घसे नहीं हो सकता। किन्तु 
क्षेत्रविश्ुद्धिके द्ोनेपर भी यदि यथार्थ बीज न हो तो भी घमम नहीं दो 
सकता । 


यथार्थ बीज---भेरा स्वभाव निरपेक्ष बन्ध मोक्षके भेदसे रहित) 


स्वतंत्र, पर निमित्तके आश्रयसे रहित है; स्वाश्रय स्वभावके बल पर दी 
मेरी झुछता प्रगट होती है; इस प्रकारसे अखंड निरपेक्ष स्वभावकी 
निश्चय श्रद्धाका होना सो यथार्थ बीज है। वह्दी अन्तर साधन अर्थोत्त्‌ 
निश्चय साधन छ्वे। जीवने कभी अनादिकालमें स्वभावकोी निश्चय श्रद्धा 
नही की है। उस शअ्रद्धाके बिना अनेक बार बाह्य साधन किये, फिर भी 
घमम प्राप्त नहीं हुआ । 


इसलिये धमममे मुख्य साधन है. यथार्थ श्रद्धा, और जहाँ यथार्थ 
श्रद्धा दोती है वहॉ बाह्य साधन सहज होते छे। बिना यथार्थ श्रद्धाके 
वाह्मय साधनसे कभी धरम नहीं दोता । 


इसलिये प्रत्येक जींवका अथम कतैठ्य आत्म स्वरूपकी यथार्थ 
श्रद्धा करना है । अनन्त कालमें दुलेस नर देह, और फिर उसमें उत्तम 


ब्रेट सा 


>चु ९ ऐप [कप 
जैनघर्म तथा सत्‌ समायगसका योग सिलने पर भी यदि स्वभाव वलसे 
सतकी श्रद्धा नहीं की तो फिर चौरासीके जन्म सरणमें ऐसी उत्तम नर देह 
मिलना दुलेम है । 

आचाये महाराज कहते है कि एकवार स्वाश्रयक्री श्रद्धा करके 
इतना तो कह कि सेरा स्वभावको “परका आश्रय नहीं है,” बस, इस अकार 
स्वाश्रयकी श्रद्धा करनेसे तेरी मुक्ति निश्चित है। सभी आत्मा अमु हैं। 
जिसने अपनी प्रश्नुताको मान लिया वह पभ्ठु हो गया । 

इसप्रकार अत्येक जीवका स्व प्रथम कतव्य सत्समागम होने 
पर स्वभावकी यथार्थ श्रद्धा ( सम्यग्दशेन ) करना है। निश्चयसे यहीं धर्म 
( मुक्ति ) का श्रथम साधन है | 
26800॥॥/॥॥?//00॥॥/900॥/॥70शििड)॥/0॥/7॥0॥॥608॥॥0॥ 


बन्ध ओर मोच्के कारण 


३०४९, 
५] 
[७ 


+ 4 
हे बे 





€& हे डे 
#. न 
& परद्र॒त्यके चितन वहा वन्धयके कारसय चितन वही वन्धके कारण हैं और केवल ड़ 
कै _विश्ञुदध स्वद्रव्यके चिंतन ही मोक्षके कायया हैं स्वृद्वव्यके चिंतन ही मोक्षके । हे 
न ्ल् 
5 [ तच्ष्वज्ञान तरंगियी १४-१६ | 
55 ॥र#थती।शि।॥/शि।ए/रि।॥0/॥॥/शि॥िव]शिा। 0/000॥/9॥/0## 70 
्त् हे ९5 रह 7] 
ट सम्पक्त्वी सवंत्र खुखी 
5 सम्यग्द्शन सहित जीवका नरकबास भी श्रेष्ठ है, _ह 
है परन्तु सम्यग्द्शेन रद्धित जीवका स्वर्येमे रहना भी शोभा नहीं दे 
ख् देता; क्‍योंकि आत्मभान विना स्वरगमं भी वद ढुःखी है। जहाँ 4 
& आत्मज्ञान है वद्दी सच्चा सख है । (2 
ँ< [ सारसमुशच्चय ३६ | पट 
छणाकशाफरणडलाछणाएफ्राएछफफफाएइउ पे 


डताएआाएएडएओं 
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( 9५ ) निश्चयश्रद्धा-ज्ञान केंसे प्रगट हो ? 

अनेक जीव दयारूप परिणामों वाले होते है, तथापि बे शास्त्रोंका 
सच्चा अर्थ नहीं ससमर सकते; इसलिये द्यारूप परिणाम शास्त्रोके सममनेमें 
कारण नहीं हैं । इसीग्रकार मौन धारण करें, सत्य बोलें और जह्मचये 
शआदिके परिणास करें फिर भी शास्त्रका आशय नहीं सममक सकते; अथोत्‌ 
यहाँ ऐसा बताया दै कि झस्माके शद्ध जैतन्य स्वभाषका--आशभ्रय.ही-सम्य 
ख्ञानका उपाय है, कोई भी मंद--कपायरूप परिणाम सस्यरज्ञानका उपाय 
नहीं है । 

इस समय शुभपरिणाम करनेसे पद्मान्‌ सम्यग्शानका उपाय हो 
जायेया, यह मान्यता मभिथ्या है। अनंतवार शुभ परिणाम करके स्वगंम 
जानेवाले जीव भी शास्त्रोंके तात्पर्यको नहीं समभ पाये । तथा वर्तमानमे' 
भी ऐले अनेक जीव दिखाई देते है जो कि वर्षोंसे शुभपरिणाम, संदुकपाय' 
तथा ज्त-प्रतिसा आदि करने पर शास्त्रके सच्चे अर्थको नहीं जानते, अर्थात्‌ 
उनके शक स्यन्‍दायडड मो नी व्य्‌ द्वि भी नहीं है, अभी ज्ञानकी व्यवहार शुद्धिके 
बिना जो घारित्रकी व्यवहारशुद्धि करना चाहते है, वे जीव ज्ञानके पुरू- 
घार्थेकोी नहीं सममे,। 


ऐसे ही दयादिके भावरूप मंद-कषायसे भी व्यवहारशुद्धि 

नहीं छोती । और ज्ञानकी व्यवद्दाशुसिसि आत्मज्ञान नहीं हौता ॥ 

आत्माके आश्रयसे ही सम्यसक्षान होता है। यही घमम्महै। इस धर्मकी 

प्रतीतिके बिना तथा वास्तविक व्यवह्ारज्ञान न होनेसे-शास्त्रके सच्चे अर्थको 

ल ससम ले तबतक जीचके सम्यग्ज्ञान नद्दी हो सकता। दयादिरूप मंदकषा- 
-यके परिणामोंसे व्यवदह्दार ज्ञानकी भी शुद्धि नहीं होती । 

बाह्य -क्रियाओं पर परिणा्मोका आधार नहीं है | कोई द्रव्यलिगी 

झुनियोंके साथ रहता हो और किसीके वाह्मक्रिया बरावर होती दो 

तथापि एक नवमसे ग्रेवेयकर्स जाता द्वै और दूसरा पहले स्वगंम, क्‍योंकि-परि- 


जामोंस कषायकी मंदुता वाह्मयक्रियाप्ते नहीं होती । 
इ्य्‌ 


7" 
कम ---# समस्यग्दशैन 


जो शुभपरिणाम अंतरंगरम्म करता है उससे व्यवहार ज्ञानकी शुद्धि 
नहीं होती किन्तु बह यथाथी ज्ञानके अभ्याससे ही होती है । 
द्ारशद्धि धावच वहीं होता, 
किन्तु अपने परसात्मस्वभावका रागरहितरूपसे अनुभव करे तभी सम्य- 
कज्ञान होता है, सम्यरक्ञानमें पराश्रय नहीं स्वभावका ही आश्रय है । 


वस्तुस्वभाव ही स्वतंत्र और परिपूर्ण है, उसे किसीके आश्रयकी 
आवश्यक्ता नहीं है | स्वभावके आश्रयसे ही सम्यर्दशेन द्योता है। नवमें- 
ग्रेवेयकर्मे जानेवाले जीवके देव-शास्त्र-गुरुकी यथार्थ श्रद्धा, ग्यारह अंगका 
ज्ञान और पंचमहात्रतोंका पालन ऐले परिणाम होने पर भी चैतन्य स्वभाव 
की श्रद्धा करनेके लिये वे परिणास काममे नहीं आते । स्वभ्रावके लक्षपूवक 


असद्कषाय हो तो वहाँ संदकषायकी मुख्यता नहीं रही कितु झद्धस्वभावके तो वहॉ संदकषायकी मुख्यता नहीं रही कितु शुद्धच्वभावके 


लक्ष्यकी ही मुख्यता है । स्वभावकी श्रद्धाको व्यवद्दधार-रत्नत्रयकी सहायता 


नहीं होती ! 
कषायकी मंदतारूप आचरणाके छारा श्रद्धा-ज्ञानका व्यवद्दार 


नहीं सुघरता | नाक पे या अपर जय जड़-चैवन्यकी_स्वाघीनवा, उपादान-लिभिज्रको 
स्वतंत्रता बतलाई है. जो यह नहीं सममता उसके ज्ञानका व्यवद्दार भी 
नहीं सुघरा है। चैतन्यस्वभावका ज्ञान तो व्यवहरज्ञानसे भी पार/ भी पार है। 


आत्मज्ञान सो परमाथज्ञान डै नल सो परमा । और शास्त्रके आशयका यथार्थ ज्ञान सो 
ज्ञानका व्यवहार है। जिसके ज्ञानका व्यवद्दार भी ठीक नहीं है उसके पर- 


सार्थज्ञान कैसा ९ 


जाह्यक्रिया तो ज्ञानका कारण नहीं है। किंठ जो अंतरंगर्में व्यवहार 


आचरणके मंदकपायरूप परिणाम होते हैं वे परिणाम भी शास्र॒ज्ञानके 


कारसय्य नहीं होते | और स्वभावका ज्ञान तो. शास्रज्ञानसे- भी पार है शासर- 
ज्ञानके रागके अवलंवनको दूर करके जब परमात्मस्वभावका अनुभव करता 


है उस समय सम्यक श्रद्धा होती है । जिस समय अद्धाम रापका नाझ करन: करके 
निज परमात्मस्वभावकों अपना जाना उस समय जे जाना उस जीवको परमात्मा ही उपा- 


देय है । आत्मा तो त्रिकाल परमात्मा दी. तो त्रिकाल परमात्मा ही.है।; किठु जब राग का 'आलम्बन 
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रहित होकर उसकी अतीति करता है दब वह उपादेयरूप होता है, वह्द 
रागके द्वारा नहीं जाना जाता । 

कितनी भक्तिसे आत्मा सममम आता है ? भ्रक्तिसे आत्मा नहीं. 
सममा जा सकता । कितने उपवासोसे आत्मा समभमें आयेगा ? उपवाससे 
शुभपरिणाभों से आत्मा समममें नद्दींडआता। कोई भी शुभपरिणास सम्य- 
कज्ञानकी रीति नहीं है, किन्तु जब स्वभावके लक्ष्यले यथार्थ शाखका अथे 
सममता है तब ज्ञानका व्यवहार सुधरता है पहले ज्ञानके आचरण सुधरे 


बिता चारित्रके आचरण नहीं सुधघस्ते । यदि सम्यरक्ञान और सम्यर्दशेन 
की रीतिको ही नहीं जाने तो वह कदाँसे होगा ? अनेक जीव आचरण्णके 
परिणा्ोको सुधार कर उले ज्ञानका उपाय मानते हैं वे जीव सम्यण्ज्ञानके 
उपायको नहीं समझे है, व्यवद्दधारका निषेध करके परसाथ स्वभावकों 
सममके बिना व्यवद्दारका भी सच्चा ज्ञान नद्दी दो सकता । 

कषायकी मन्दताऊे छारा जो मिथ्यात्वकी मन्दता दोती है उते उथव- 
हार सम्यग्दशेन नहीं कद्दते । किंतु सच्ची सममककी ओरके अयत्नसे दी 
व्यवहार सम्यक्त्व द्ोता है । किंतु यद्दध व्यवदह्ार-सम्यक्त्व भी निश्चय 
सम्यग्दशेनका कारण नहीं है । यदि देव-गुरु-शासत्रके लक्षम्में ही रुक जाये 
तो सम्यग्दशेन नहीं होगा । जिस समय चिन्मात्र स्वभावके आश्रयसे श्रद्धा _ 
ज्ञान करता दे उस समय ही सम्यकश्रद्धा-ज्ञान श्रगट होता है । चैतन्य _ 
की श्रद्धा चैतन्यके दवारा ही द्दोती द्ै-रागके छारा या परके छारा नही होती | 

बाह्य क्रियाओंके आश्रयसे कषायकी मन्दता नहीं दहोती। और 
कषायकी मसनन्‍्द्तासे पर्योयकी स्वतंत्रताकी श्रद्धा नहीं होती । 

दयादिके परिणासोंका पुरुपार्थे तो करते हैं, किंतु वर्तमान पर्याय 
स्वतंत्र है ऐसी व्यवद्दारश्रद्धाका उपाय उससे भिन्न अकारका है। पर-जीवके 
कारण या पर द्रव्योंके कारण मेरे दयादिरूप परिणाम हुए है; अथवा 
कर्सेके कारण रागादि हुए-ऐसी मान्यतापूर्वेक कषायकी मन्दता करे किन्तु 
उस मन्दकषायमें उयवदहार-श्रद्धा करनेकी शक्ति नहीं है, तो फिर उससे 
सम्यग्दशेत्र तो दो ही कैसे सकता है । 


भर ---# सम्यग्द्शेन 


परके कारण मेरे परिणाम नहीं दीते, मैं अपनेसे ही कषायकी 
मन्दता करता हूँ, परके कारण या कमेंके कारण मेरी पर्यायमं रागादि 
नहीं होते-ऐसी प्योयकी स्वतं॑त्रताकी श्रद्धा सो व्यवद्यार-श्रद्ध है। सिध्या- 
त्वके रसको मनन्‍्द करके पर्योयकी स्वतंत्रताकी श्रद्धा करनेकी जिसकी शक्ति 
नहीं है उस जीवके सम्यग्द्शेन नहीं होता । 
यदि इस समय पर्यायकी स्वतंत्रता माने तो सिश्यात्व मन्द होता 
है। और उसको व्यवहार-सम्यक्त्व कहते हैं । सात्र कषायकी मन्दताके 
छारा मिथ्यात्रकी सन्दता होती है उसे व्यवहार-सम्यक्त्व “नहीं कहते, 
क्योंकि श्रद्धा और चारित्रकी पर्याय भिन्न-भिन्न है । 
जो जीव जड़की क्रिया अथवा कर्मको लेकर आत्माके परिणाम 
मानते हैं उन्होंने परिणामोंकी स्वतंजता भी नहीं मानी है। यदि वे शुभ- 
भाव करेंतो भी उनके मिथ्यात्वक्री मनन्‍्दता यथार्थ रीतिसे नहीं होती, 
कौर वे द्रव्यलिंगीसे भी छोटे हैं! जिनके अशुभ परिणाम दोते हैं ऐसे 
जीवोंकी अभी बात नहीं है; किन्तु यहाँ तो सनन्‍्दकपाय वाले जीबॉकी वोत 
है, जो जीव अपने परिणासोंकी स्व॒तंत्रताको नहीं जानते उनके मसनन्‍्दकपाय 
होनेपर भी व्यवद्यारश्रद्धा तक नहीं होती । 
, जो जीब पर्योयकी स्वतंत्रता मानते हुए भी पर्यायबुद्धिमें अटके 
हैं, बे जीव भी मिथ्यादष्टि हैं । 
जो अंशतः स्वतंत्र है ऐसी व्यवह्ास्श्रद्धा करनेकी शक्ति कपायकी 
सन्द॒तामें नहीं है । मैं अपने परिणामों्से अटका हूँ इसीसे विकार द्वोता है- 
- ऐसी अंशतः स्व॒त॑त्रता साने तो स्वयं उसका निषेध करे । किंतु यदि 
ऐसा साने कि पर विकार कराता है; तो स्वयं कैते उसका नियत कर | पर विकार कराता है, तो स्वयं कैधे उसका निपेध कर सकता 
है ? निमिच या संयोगसे मेरे: परिणाम नहीं होते; इसप्रकार अशत: स्वतंत्रता 
“क्षसके त्रिकाल स्वभावमें उस अंशका निपेघ करना सो द्वी निः्धयश्नद्धा- 
सम्यग्दशेन है | 
कपायकी मन्दता वद्द उस ससयकीं पर्यावका 


9००. प 


। स्वतंत्र कार्य है; 
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तथापि ज़ो जीच देव, गुरु, शाख्र॒ते लाभ और करमसे हासि मानते. हैं उनके. 
व्यवहार श्रद्धा भी नहीं है, तब वे अंशका निषेध करके त्रिकाली स्वभावकी 
श्रद्धा क्यों करेंगे ? कषायकी मन्द॒ता तो अभरव्य-भी-ज्यतचस्तबार करते हैं । 

पर्याय स्वतंत्र है-ऐसी आंशिक स्वतंत्रताको स्वीकार किये बिना मिथ्यात्वका 

रस भी यथाथरूपसे मन्द नहीं होता ! 


प्रश्न--कपायकी सन्दता या सिश्यात्व-रसकी मसन्दता इन दोनोंमें 
से कोई भी मोक्षमार्गरूप नहीं है, तो उनमें क्‍या अन्तर है ९ है 
हा उत्तर--यहां दोनोंके पुरुषार्थका अन्तर बतलाना है । किन्तु पर्याय 
की स्वतंत्रता स्वीकार करनेले कहीं मोक्षमार्ग नहीं होजाता । पर्योयकी 
स्वतंत्रता भी अनंत बार मानी तथापि सम्यग्द्शेन नहीं हुआ | किन्तु यहां 
व्यचह्यार्से उन दोनोंमं जो अन्तर है वह बतलाना है । 


कषायकी सन्दता करनेले कहीं व्यवद्धारश्रद्धा नहीं होती, क्‍योंकि 
वयवहार-श्रद्धाका पुरुषार्थ उससे सिन्न है। यद्यपि दोनों पुरय और मिथ्यात्व 
हैं किन्तु मिथ्यात्वके रसकी अपेत्षाले उसमें अन्तर है । 


जिसमप्रकार छुगुरु-छुददेब-छुशालकी श्रद्धा और सुदेचादि की श्रद्धा 
दोनों मिथ्यात्व हैं. तथापि कुदेवादिकी श्रद्धा तीज मिथ्यात्व है और सुदे- 
यादिकी श्रद्धा्में सन्‍्द, इसीम्कार यहां भी सममना चादिये।, दो जीव 
झुभभाव करे हैं, डनमेंसे एक अपनी पर्यायको स्वतंत्र नहीं मानता तथा 
दूसरा शाज्मादिके ज्ञानसे फर्यायकी स्वतंत्रता मानता है, उनमें पहले जीवको 
व्यवहारज्ञान भी यथार्थ नहीं है, दूसरे जीवको व्यव्दारज्ञान है। इस 
अपेक्तासे दोनोंके पुरुषार्थर्मं अन्तर सममना चाहिये। परमार्थंसे दोनों 
समान हैं । 
पहले पर्यायको स्वतंत्र समझे बिना कौन त्रिकाली स्वभावकी आर 
। उन्‍्सुख छद्ोगा ? व्यवहार-श्रद्धा मोक्षमार्ग नहीं है किन्तु पर्योयकी स्वतंत्रता 
का ज्ञान अपने झुद्ध चैतन्य स्वभावकी ओर उनन्‍्मुख दोनेके लिये अयोजल- 
भूत है | जो वर्तेमान पर्योयकी स्वतंत्रता को नहीं सानता वह सर्वे 


नर छः 
कर “-# सम्थग्द्शन 


विभावोींसे कप ३ 
विभावोंसे रहित चेतन्यको केसे मानेगा ? जो रागकी स्वतंत्रतर नहीं मानता 
वह राग रहित स्वभावकों भी नहीं सानेगा | 


यहाँ पर यद्द चताया है कि मात्र क्पायकी मन्दतामें अनेक जीव- 


“लग जाते हैं, किंतु उन्हें व्यवद्यारश्र॒द्धा तक नहीं होती, उनके मिथ्यात्वरस 
की यथाथे मन्दता नहीं होती । जो जीव पर्यायकी स्वतंत्रता मानते है उनके 
कपायकी मन्दता तो सहज ही होती है, कितु वह मसोक्षसार्ग नही है । जब 
अपने स्वभावको सत्र से परिपूर्ण और सब विभावोंसे रहित माने तथा पर्याय 


के लक्ष्यको गौण करके भव चैतन्यस्वभावका आश्रय ले डस समय स्वशाव_ 
की भ्र्धासे ही सम्यग्दरौन द्ोवा है. ३ 2 श्‌ 

की अदासे ही सन्वन्दरोन होचा है। ८६०७ 

आजकलके कुछ त्यागी-जअ्तघारियोंकी व्यवद्यास्श्रद्धा भी सच्ची 
नहीं है, जो यह नहीं जानते कि अपने परिणाम स्वतंत्र हैं उनके तो दशेन- 
शुद्धि का व्यवहार भी यथाथे नहीं हद मिथ्यात्वकी मन्दवा भी वास्तविक 
नहीं है । वस्तुस्वरूप दी ऐसा है; वद्द किसीकी अपेक्षा नहीं रखता। त्याग्रा- 
दिके शुम परिणामों छारा वस्ठुस्वरूपकी साधना नहीं हो सकती। 

औैकालिक स्वभाव स्वतंत्र है, उसका प्रत्येक अंश स्वतंत्र है; मेरे 
त्रिकाल स्वभावमें रागादि परिणाम नहीं हैं. इसअकार स्वभावदष्टि करके 
पर्योयद्ुछिको छोड़दे ठभी सम्यग्दशंन होता ' छोड़दे तभी सम्यग्दशेन होता है, और सोक्षमार्ग सी वभी 
होता है। दृज्यलिंगी जीव पर्यीयको तो स्वतंत्र मानते है किन्तु पर्योयबुद्धि 
को नहीं छोड़ते,.. त्रिकाली स्वभाव का आश्रय-चढ़ा करते शी करते, इसीसे उनके 
मिथ्यात्व रहता है। थे जीव शास्त्र लिखा हुआ अधिक मानते हैं, किन्त॒ 
स्व में स्थिर नही होते | पर लक्षसे पर्यायकी स्वतंत्रता मानते हैं; किंठ यथार्थे- 
तया स्वभाव रायादि भी नहीं है_ ऐसी श्रद्धाके बिना परमार्थसे आंशिक: , 
स्व॒तंत्रताकी मान्यता भी नहीं कही जाती । 

“कर्म विकार कराते हैं. अंयवा मनिमित्ताघीन होकर विकार करना 
पड़ता है? इत्यादि प्रकारसे जिन्होंने पर्यायकों दी पराधीन माना है उन 
जीवोंने तो उपादान-निमित्तको दी एकमेक माना है। निमिचकों केकर 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्ठान जैन शाखमाला रच 


अपनी पर्याय न माने, किन्तु ऐसा माने कि यद स्वतंत्र है, तथापि पर्याय 
जो विकार होता है उसे स्वरूप मानकर अटक जाये तो वह भी मिथ्यात्व है । 


जो यह मानते है कि परद्॒व्योंकी क्रियासे अपने परिणाम होते हैं; 
उनके मन्दकपाय होनेपर भी मिथ्यात्वका रस यथाथेतया मन्द्‌ नहीं पड़ता, 
तथा शाख्नज्ञान भी सच्चा नहीं होता । 


मेरी पर्याय परद्रज्यसे नहीं होती किन्तु स्वतंत्र मुकते ही होती है-इस 
प्रकार पर्यायकी स्व॒तंत्रवाकों माने तब॑ मिथ्यात्वका रस मन्द होता है, और 
सच्चा शाख्रज्ञान भी द्ोता है, उसे व्यवहार-श्रद्धा-ज्ञान कद्दते हैं, वहाँ 
कपायकी मंदता होती ही है । किन्तु अभी पर्यौयदृष्टि है इसलिये सम्यग्द्शैन 


नहीं होता । रा 


जो त्रेकालिक चैतन्यस्वभाव है वह जंशमात्र ( पयोय जितना ) 
नही है, स्वभावसे परिपूर्ण और विभावसे रहित है, ऐसी श्रद्धा दी सम्य- 
ग्दशेन है; वही अपूरोे पुरुषार्थं, एवं सोच्षामा्गं है। मन्‍्द कषायका पुरुषा्े 
अपूर्व नहीं है। वह तो जीवने अनन्तबार किया है, इसलिये उसे सीखना 
नहीं पड़ता क्योंकि वद्द कोई नवीन नही है । किन्तु जीवने सम्यग्द्शेन और 
सम्यगज्ञानका उपाय कभी भी नहीं किया इसलिये वहीं आपूर्व हे और वी 
कल्याणका कारण है। 


जीवोंने शरदा और ज्ञानका व्यवहार तो अनन्तबार खुधारा है, 
तथापि निश्चयश्रद्धा, ज्ञानके अभावके कारण उनका द्वित नहीं हुआ । अधि- 
व्यवद्ारश्रद्धा, ज्ञान भी यथार्थ नदीं होता, इसलिये यहां यथार्थ सममाया है. 
कि त्रत अतिसा अथवा दयादानादिके शुभ परिणामोसे व्यवहारश्रद्धा-ज्ञान 
नहीं दोता वे उसके उपाय नहीं हैं | व्यवद्यारश्रद्धा-ज्ञान कैसे द्ोता है तथा 
सम्थग्द्शेन-सम्यरज्ञान कैसे प्रगट द्ोता है वद्द यहां पर समम्धाया है । 


र०६ है से 


(०६ ) सम्यक्तकी महिमा 
शआावक क्या करे १ 
हे आवक ! संसारके दुःखोंका क्षय करनेके लिये परम शुद्ध 
सम्यक्त्वको धारण करके और उसे मेरु पर्वत समान निष्कंप रखकर 
उसीको ध्यानम ध्याते रहो ! [ मोक्षपाहुड-८६ ] 
सम्यक्त्वसे ही सिद्धि 


अधिक क्या - कद्दा जाय १ भूतकालमे जो मद्दात्मा सिद्ध हुए हैं 

ओर भविष्य कालमें होंगे वह सब इस सम्यक्त्वका द्वी माद्दात्म्य है-ऐसा 

जानो । [ मोक्षपाहुड-८प८ ] 
शुद्ध सम्यग्दष्टिफो धन्य है! 

सिद्धि कर्ता--ऐसे सम्यक्त्वको जिसने स्वप्नसे भी सलिन नहीं 


किया है उस पुरुषको धन्य है; वह सुकृतार्थ है, वह्दी वीर है, और वही 
परिडत है । [ मोक्षपाहुड-८६ ] 


सम्यक्त्वके प्रतापसे पवित्रता 
श्री गणघर देवोंने सम्यरदर्शन सम्पन्न चंडालकों भी देवसमान 
कहा है। भस्ममें छुपी हुई अग्निकी चिनगारयीकी भांति वह आत्मा चॉडाल 


देहमें विधान दोने पर भी सम्यग्दर्शनके अ्रतापसे वह पवित्र दोगया है 
इससे वह देव है । [ रत्वकरण्ड आवकाचार रं८ 7] 


सम्यग्दष्टि गृहस्थ भी श्रेष्ठ है 

जो सम्यग्टप्टि ग्रहस्थ है वदद मोच्षमार्गमे स्थित है। परन्ठु मिथ्या- 
दृष्टि मुनि मोक्षमार्गी नहीं है; इसलिये मिथ्यादृष्टि सुनिकी अपेक्षा सम्य- 
इब्टष्टि यूदस्थ भी ओए दे । [ रत्नकरण्ड आचकायार ३३ 3 


जीव की कल्याणकारी कौन १ 
तींनकाल और वीन लोकमें भी प्राणियोंकों सम्यक्त्वके समान 


भगवान श्री कुन्दकुन्द-कद्ठान जैन शासत्रमाला २४७ 


अन्य कोई अयरूप नहीं है और समिथ्यादशेनके समान अन्य कोई अहित- 
रूप नहीं है । [ रत्नकरण्ड श्रावकाचार ३४ ] 
सर्व शुणोंकी शोभां सम्यग्दशन से हे 

जिसप्रकार नगरकी शोभा द्रवाजोंसे है, सुखकी शोभा आँखोंसे 

है, और चक्षकी स्थिरता मूलसे है उसी प्रकार ज्ञान, 'चारित्र, तप और 

वीयकी शोभा सम्यग्दशेनसे है । [ भगवती आराधना प्रष्ठ ७४० ] 

शांत भाव, ज्ञान, चारित्र और तप-यह सब यदि सम्यग्द्शन 

रहित हों दो पुरुषको पत्थरकी भांति बोझक समान है, परन्तु यदि उनके 
साथ सम्यग्दशन हो तो वे सहामरि/ समान पूज्य हैं | 

( आत्माउशासन १४ ] 


लक्ष चौरासी योनिमां भमियो काल अनंत; 
पण समकित तें नव लद्यु, ए जाणो निर्शात । 
[ योगसार २४ ] 
यद्द जीव अनादिकालसे चौरासी लाख योनियोंमें भ्रटक रहा है, 
लेकिन चह् कभी सम्यक्‍्त्वको प्राप्त नदीं हुआ,--इसप्रकार हे जीव | तू 
नि:ःसंदेह जान ! ॥ हू 
चार गति हुःखथी डरे, तो तज सी परभाव; 
शुद्धातम चिंतन करी, ले शिवसुखनो लाभ । 
; ( योगसार £ ] 
हे जीव ! यदि तू चार गततिके अमणले डरता दो तो परमभावोंका 


त्याग कर |] और निर्मेल आत्माका ध्यान कर | जिससे तुझे! शिवसुख 
की प्राप्ति हो । 


निजरूप जो नथी जाणतो, करे पुण्य. बस पुण्य; 
भमे तो य संसारमां शिवसुख कदी न थाय | 
(_ योगसार १४ ] 


कर --# सम्यरदशैन 
हे जीव ! यदि तू जआत्माको न जानें और मात्र पुण्य-पुण्य ही 
करता रहेगा तो भी तू सिद्धि खुखको श्राप्त नहीं कर सकेगा। किन्त पनः 
पुनः संसारमे परिभ्रमण करेया | 
निज दर्शन बस श्रेष्ठ है, अन्य न किंचित्‌ मान; 
हे योगी |! शिव हेतु भें निश्रयथी तु जाण। 
[ योगसार-१६ | 
हे योगी ! एक परम आत्म दर्शन ही मोक्षका कारण है, इसके 
अतिरिक्त अन्य कोई भी मोक्षका कारण नहीं है--ऐसा तू निश्वयसे 
समम्क ! 
ग्रह कार्य करते हुए, हेयाहेयका ज्ञान; 
ध्यावे सदा जिनेश पद, शीघ्र लहे निर्वाण । 
[ योगसार-१८ ] 
ग्रह-व्यवद्दारमें रहने पर भी जो भव्य जीव हेय-उपादेयकी सम- 
भता है और जिन भगवानको निरंतर ध्याता है वह्द शीमर निर्वाणको 
प्राप्त होता है । 
जिनवर ने छुद्धात्ममां, किंचित्‌ भेद न जाण; 
सोक्षार्थे हे योगीजन ! निश्रयथी ए मान | 
[ थोगसार-२० 
मोक्ष श्राप्त करनेके लिये हे योगी ! छुद्धात्मा और जिन भयवानर्म 
किंचित्‌ भी भेद न समझो ---इसग्रकार निश्चयसे मानो ! 
ज्यां लगी एक न जाणियो परम पुनीत शुद्ध भाव; 


मूठ तणा जत-तय सहू, शिव हेतु न कहाय | 
[ थोगसार-२६ ) 


जब तक एक परम शुद्ध पविन्न भावका क्षान नहीं होता तब तक 
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मूढ लोगोंके जो त्रत, तप, संयम और मूल गुण हैं वे मोक्षका कारस्य नहीं 
कहलाते । 
धन्य अहो भगवंत छुध, जे त्यागे पर भाव; 
लीकालोीक प्रकाशकर, जाणे विसरू स्वभाव ॥६४७।। 
विरला जाणे तत्वने, वली सांभले कोई, 
विरला ध्यावे तत््वने, पिरला धारे कोई ॥॥६<६।। 
| [ योगसार ] 
अहो ! उन भगवान ज्ञानियोंकोी धन्य है कि जो परभावका त्याग 
करते हैं और लोकालोक प्रकाशक--ऐसे आत्माको जानते हैं ।_ 
विरले ज्ञानीजन ही दत्त्वको जानते हैं, विरले जीव ही तच्त्वका 
श्रवण करते हैं, विरले जीव ही तत्त्वका ध्यानं करते हैं और विरले जीत 
ही तत्वको अंतरमें धारण करते हैं । 
सम्यग्दष्टि जीवने दुर्गति गमन न थाय; 
कदी जाय तो दोष नहीं, पूर्व कर्म क्षय थाय । 
[ योगसार-्म ] 
सम्यग्दृष्टि जीव दुर्गेतिर्म नहीं जाते। ( पूर्वेबद्ध आयुके कारण ) 
कदाचित जायें, तथापि बह उनके सस्यक्‍त्वका दोप नहीं है, परन्तु उल्टा 
पूबे कर्मोका क्षय छी करते हैं । 
आत्मस्वरूपे जे रमे, तजी सकरू व्यवहार: 
सम्यग्दष्टि जीव ते, शीघ्र करे भवपार । 
[ योगसार-८६ | 
जो सर्व व्यवद्ारको छोड़कर आत्मस्वरूपमें रमणता करते हैं ने 
सम्यग्दष्टि जीव हैं और वे शीघ्र दी संसार-सागरसे पार द्वो जाते हैं । 
जे सिद्ध्या ने सिद्धशे, सिद्ध थता भगवान; 


हे “-# सम्यरद्शन 


ते आतमदरशन थकी, एम जाण निर्त्नात । 
[ योगसार-१०७ ] 
जो सिद्ध होगये हैं, भविष्यमें होंगे, और वर्तमानमें होरहे हैं-- 
वे सब निश्चयसे आत्मद्शेन ( सम्यग्द्शन ) छारा ही सिद्ध द्वोते है--ऐसा 
निःशंकतया जानो ! 

श्री जिनेन्द्रदेव-कथित पक्तिमार्ग 
सम्यग्द्शन-सम्यक॒ज्ञान, सम्यक्चारित्र-इन तीन स्वरूप है; उसीसे 
संवर-निज्जरारूप क्रिया होती है। _ [ तत्त्वानुशासन गा० ८, २४ ] 

सर्व दुःखोंकी परम-ओऔषधि ः 
जो प्राणी कषायके आतापसे तप्त हैं, इन्द्रियविषयरूपी रोगसे 
मूच्छित हैं और इष्ट वियोग तथा अनिष्ट संयोगसे खेद खिन्न हैं---उनन सब 
के लिये सम्यक्त्व परम हितकारी औषधि है । [ सारसमुच्चय-रे८ ] 
सम्यक्त्वी सर्वत्र सुखी 
सम्यग्द्शन सहित जीवका नरकवास मौंश्रेष्ठ है, परन्तु सम्य- 
गद्शैन रहित जीवका स्वगंमें रहना भी शोभा नहीं देता, क्योंकि आत्म- 
भान विना स्वर्गमं भी वह दुःखी छहै। जदों आत्मज्ञान है वहीं सच्चा सुख 
है । [_ सारसमुश्चय-३६ | 
निर्वाण और परिश्रमण 

जो जीव सम्यग्दशनसे युक्त है) उस जीवको निश्चित दी निर्वाण 
का संगम होता है। और मिथ्यादृष्टि जीवको सदैव संसारम परिभ्रमण 
होता है | [ सारसमुच्रय-४2१ | 

कौन भवदुःखको नाश करता है १ 
सम्यक्‍्त्व भावकी झुद्धि छारा जो जीव विषयोंके संगसे रद्दित है और 


कपायोंका विजयी है, वद्दी जीव सवभयके हुःखोंको नष्ट कर देता है । 
[ सारसमुचय-४० |] 
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तीन छोकका सार 
केवल एक आत्मा ही -सम्यग्द्शन है, इसके अतिरिक्त अन्य सब 
"व्यवहार है, इसलिये हे योगी ! एक आत्मा ही ध्यान करने योग्य है, वही 
तीन लोकमे सार भूत है । [ परमात्मग्रकाश:---१--६६ ) 


सम्यक्त्वकी दु्ेमता 
काल अनादि है, जीव भी अनादि है और भवसमुद्र मी अनादि 
है; परन्तु अनादि कालसे भव समुद्रमें गोते खाते हुद इस जीवने दो बस्तुएँ 
कभी प्राप्त नहीं कीं---एक तो श्री जिनवर स्वामी और दूसरा सम्यक्त्व | 
[ परसात्म प्रकाश-+*२-१४३ | 


ज्ञान-चारित्रकी शोभा सम्यक्त्वसे ही है 

विशेष ज्ञान या चारित्र न दो, तथापि यदि अकेला सम्यग्द्शेन 
दी हो तो भी वह प्रशंसनीय है; परन्तु मिथ्याद्शनरूपी घिषसे दूषित हुए 
ज्ञान या चारित्र प्रशंसनीय नहीं है । [ ज्ञानाणुंच अ० ६ गा० ४४ ] 

भवक्लेश हलका करनेकी औषधि 
सूत्रज्ञ आचायेदेवों ने कद्या है कि अति अल्प यम-नियम-तपादि 
हों, तथापि यदि वे सम्यग्द्शीन सहित हो तो सव समुद्रके कलेशका भार 
हलका करनेके लिये वह औषधि दे । [ ज्ञानाएंव आ० ६ गा० ४६ ] 

सम्यग्दष्टि मुक्त है 

श्री आचाये देव कद्दते हैं कि--जिसे दशेनकी विशुद्धि छ्ोगई है 
वह पवित्र आत्मा मुक्त दी है--ऐसा हम मानते हैं; क्‍योंकि दशैन शुद्धिको 
ही सोक्षका मुख्य कारण कहा यया है । [ ज्ञानाएुँब आ० ६ गा० ४७ ] 

सम्यग्दशनके बिना प्क्ति नहीं है 
जो ज्ञान और चारित्रके पालनमें असिद्ध हुए हैं ऐसे जीव भी इस 

जगतमे सम्यग्दशेनके बिना सोक्ष प्राप्त सहीं कर सकते । 

[ ज्ञानाएंव ज० ६ गा० श८ ] 


र६२ “-# सम्यग्दशेन 
भेदविज्ञानसे ही सिद्धि 

रे यद्द अपना शुद्ध चैतन्य स्वभाव भेदज्ञानके विना कभी कहीं कोई 

भी तपस्बी या शास्तज्ञ श्राप्त नहीं कर सके हैं। सेद ज्ञानसे ही शुद्ध चैतन्य 

स्वभावकी श्राप्ति होती है । [ तत्त्वज्ञान चरंगिणी <.११ ] 
भेद विज्ञानसे कर्म क्षय 

जिसप्रकार अग्नि घासके ढेरको क्षणमात्रम सुलगा देती है, उसी 

अकार भेद विज्ञानी महात्सा चैतन्य स्वरूपके प्रतिघातक ऐसे कर्मों के 

समूहको क्षणमात्रमें नष्ट कर डालते हैं।. [ तत्खज्ञान तरंग्रिणी ८.१२ ] 

मोक्षका कारण-भेद विज्ञान 
संवर तथा निर्जेरा साक्षात्‌ अपने आत्माके ज्ञानसे होते हैं, और 
आत्मज्ञान भेदज्ञानसे होता है; इसलिये मोज्षार्थीकोी वह भेदक्षान भावना 


करने योग्य है | हि | तच्चज्ञान तरंगिणी ८.१४ ] 
सम्यर्दशन 


स्वकीय शुद्ध चिद्रूपमें रुचि वह निमश्चयसे सम्यग्दर्शन दै--ऐसा 
तत्त्व ज्ञानियोने कहा है। यह सम्यग्दशेन कर्सोरूपी इधनकों सुलगानेफे 
लिये अग्नि समान है । न्‍ [ वच्वज्ञान तरंग्रिणी १२-८ ] 
सम्यकत्व का प्रभाव 
( पशु और मानव ) 
नरत्वेषपि पशुयन्ते मिथ्यात्वग्रस्तचेतः स । 
पशुत्वेडपि नरायन्ते सम्यक्त्वव्यक्तचेतना। ॥ 
_ सागर घर्मासत-गाया ४ ) 
लिसका चिच मिथ्यात्वसे व्याप्त है--ऐसा मिख्यादृट्टि जीय; 
मनुष्पत्वत होनेपर भी पदश्ुसमान 'अविवेकी आचरण करता दोनेस पतश् 
खमान है, और सम्यक्‍त्व हारा जिसकी चैतन्य सपत्ति व्यक्त दोगई दे ऐसा 
सम्यग्टष्टि जीच पश्चत्व द्ोनेपर भी सनुष्य समान विवेकी आाचरगा फरता 


धोनेसे सनुष्च दे । 


भगवान भरी छुन्दकुन्द-कट्दान जैन शास््ष माला २६३ 
भावाथ्थ;---वच्वोंके विपरीत श्रद्धानरूप मिशथ्यात्व-सहिठत जीव 


भले ही बाह्य शरीरसे मनुष्य दो तथापि अंतरमे वह दित-अद्वितके विवेकसे 
रहित होनेके कारण भावसे तो पशु है। ओर जिसे तत्वार्थे श्रद्धानरूप 
सम्यक्त्य द्वारा चैतन्यकी स्वाहुभूति रूपी संपत्ति प्रगट होगई है ऐसा जीच 
भले ही बाह्य शरीरसे पश्ुु हो तथापि, अंत्तरमें छहित-अधहितका विचार 
करनेमें 'चतुर दोनेसे मनुष्य समान है । 

देखो, सम्यक्त्वके सदभावसे पशु भी मानव कहलाते हैं, और 
उसके अभावलते मानव भी पशु कहलाता है--ऐसा सम्यक्त्वका अभाव है। 

यद्यपि समस्त जीवोंकी अपेक्षासे मनुष्य सबसे अधिक विचारवान 
माना जाता है, पर॑तु उसका ज्ञान भी यदि भिथ्यात्व सद्दित दो तो वह 
छदित-अद्वितका विचार नहीं कर सकता, इसलिये सिश्यात्वके अभ्रभाव से चह्द 
मनुष्य भी विवेक रहित पञ्चु समान हो जाता है, तब फिर दूसरे ग्राणियों 
की तो बात द्वी क्या की जाय ९ 

--ओऔर पश्ञु मुख्यतः तो दहित-अहितके विवेक रहित हो होते हैं, 
परन्तु कदाचित्‌ किसी पशुका आत्मा भी यदि सम्यक्‍त्व सहित दो तो 
उसका ज्ञान देय-उपादेय तत्वोंका ज्ञाता दोजाता है; तब फिर जो सम्यक्त्व 
सहित मनुष्य दो उसकी महिमाकी तो बात ही क्‍या की जाय ९ 

--ऐसा महिमावंत सम्यग्दशन आत्माका स्वभाव है । 

>८ ८ ८ >८ 

परम पुरुषपद वह मोक्ष है। ऐसे परस पुरुषपदकी प्राप्तिके उपाय 
में जिसका आत्मा विचर रहा दे वही वास्तव पुरुष है। सम्यन्दृष्टि-पशु 
का आत्मा परम पुरुषपद्रूप सोच्षके मार्गमं स्थित होनेसे वह पुरुष है। 
और सिथ्यादहृष्टि-मानवका आत्मा परस्‌.- पुरुषपदके मार्गेम स्थित न होनेसे 
च॒द्द पुरुष नहीं किन्तु पशु है। ६ 


“--कीे समात 8&--- 


श्र 
श्६ 


शुद्धि पत्र 


अशुद्धि 
लक्ष्यकी 878३५ ७७७ कराऊ॑ 


धान 


पूत्र 
छोड़कर 


सम्यक्रृष्टि के मिथ्या 
सम्यरद्शीन को 
जानत 


दोता है 


दशन 
जीच 


हक 


शुद्धि 


लक्ष्यरूप चैतन्य भगवान को 
परनिमित्त की अपेक्षासे पह- 
पान कराऊ 

ऐसा 

सेबन 

सर्वके 

मआाइज़इ 

भावनासे 

भरितेन 

सान्यता 


के 
रागकी 
भावना 
कमेका 
पदार्थ 
नष्ट 
ज्ञात 
पूर्व 


छोड़कर अपनी 


हुई 

सम्यन्चृष्टिपने के जूठे 
सम्यग्दर्शन 

जानते 

आअर्हन्त और सिद्धमें मोत्त- 
दत्त्वका समावेश होता है 
दर्शन 

जीव 


श्री दि० जैन स्वाध्याय मंदिर ट्स्ठ 
द्वारा प्रकाशित 


ग्रंथों की सुची 





$ “समयसार 
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५ 

(>09-9-0-9-9-9-89-9-9-9-9-0 
पृष्ठ ६६७ अर छप रहा है 


यह महान श्राध्यात्मिक भ्रन्थाधिराज है, जिसमें ज्ञानी शभ्रज्ञानी 
जीवों का स्वरूप, भेद विज्ञान, नव तस्तव, कर्ता-कर्मे, सर्वे चिशुद्ध ज्ञान, 
अ्रनेकांत, ४७ शक्ति, समोक्षमार्ग का स्वरूप, साध्य साधक श्रादि का 
सुस्पष्ठ चस्पेन है ।॥ उस पर भरी श्रम्नुतचन्द्राचार्य कृत सर्वोत्तम टीका है ! 
भ्रत्यन्त श्रप्नतिबुद्ध जीवों फो भी जिससें समक्काया गया है । हिन्दी अनु- 
वाद दूसरी श्रावृत्ति, प्रेस में छप रहा है । 


: ॑ 22४ ४+ 00४४४ 


प्रवचनसार 6&_श्रीमद इन्दडन्दाचाय देव विरचित _ 


(€>७७५७ 
प्रष्ठ ३७७ डः छप रहा है 


यह शाख्र भी सहान ज्ञान निधि है, जिसमें सम्यसज्ञान-दर्शेन-चारिन्त 
अधिकार द्वारा वस्तु तत्व का विज्ञान विस्तार सहित बतलाया है, यह 
भी जिनागस सें सुमसिद्ध श्ासत्र है। की अम्नतचन्द्राचा्यं कृत टोका 
सहित हिन्दी श्रनुवाद, दूसरी झावृत्ति, प्रेस में छप रहा है ४ 





नियमसार 








सेठी भन्थमाला छारा 
प्रकाशित 


77 77++++++५२६६६-६६०००---- 
अमिद ऊुन्दुकुन्दाचायं देव विरचित 
जा २... बम दशक लक 


यह सहान आध्यात्मिक शास्त्र है । 
परमसानन्द के निधान सय आझात्सिक सुख 
का असाधारण और सनोहर वर्णन दरा 
बह्मोपदेश देने चाला भागवत्‌ शास्त्र है। 
उस पर श्री प्मप्रभमलघारिदेव कृत 
टीका है, इसमें मोक्षमार्ग की स्व॑ सत 
क्रियाओं का सुन्दर वर्णन है। यह शासन 
भी पूर्ण रूप से संशोधित है। जैन तत्त्व 
ज्ञान की महानता व सुमधुर शांत रस- 
सय श्रपुर्वे सुख शांति का दशक है, भौर 
झनुपस कलदा काव्य की सनोज्ञ रचना 
से क्‍्मध्यात्म रस सें खास रोचकत्ता प्रगट 
फरने वाला है । तक्त्वज्ञान सें साद रूप 
भ्रपुर्ने निधि है। हिन्दी अनुवाद, बड़े 
साइज सें, कपड़े की सुन्दर सजदूत 
जिल्द । थोक लेने पर २५% कर्मीशन । 


ज्रैर 


] हे 
2 पंचास्तिकाय संग्रह #हई 
[ श्रीमद इन्दकुन्दाचाय देव कृत ] 
पृष्ठ २१५ मुल्य ४-५० 
श्री सेठी दि० जैन ग्रन्थसाला द्वारा प्रकाशित यह धांख संस्क्कत 
टीका तथा हिन्दी श्रनुवाद सहित है । सर्चेज्ञ वीर्तरंग कथित छह ॒द्वव्य, 
नव पदाय्थे, सात त्तत्व, सोक्षसा्ें तथा निम्नय-व्यवहार का स्वरूप 
दर्शानें वाला सुगम शौर उत्तम शैली का शासत्र है । प्राचीन हस्तलिखित 
प्रतियों को एकत्र करके पांच साल घक शअ्रत्ञि परिश्रस द्वारा सं० टीका 
का अ्रक्षरद्यः अनुवाद प्रथम बार ही तेय्यार हुंश्रा है। टीका के नीचे 
फठिन विषयों पर श्रच्छा प्रकाश डालने वाली बविसतत फटनोठ भी दी 


गई है । से प्रकार से मनोज्ञ महान ग्रन्थ होने पर भी सूल्य ४-५० व 
थोक लेने पर फस्ीदान २५५०० दिया जावेगा । 


दशा लक्षण धर्म (प्रवचन ) 


पृष्ठ ६५ इसरी शआ्रावृत्ति सुल्य ०-५३ 

जिसमें उत्तम क्षसादि धर्सो के ऊपर विवेचन है । मिम्वय-व्यवहार 
घर्म फब और केसे होता है ? यथार्थ भाव भासच पूर्वक शात्मिक ज्ञांति- 
स्वतंत्रता का स्वाव लेनेके लिये इसे अवश्य पढ़िये । 


“छहढाला 


पृष्ठ १६५१ ६४8 सूल्य ०-८ १ ( स्व० दौलतरासजी छत ) 

जिससें रोचक ढंग से आत्म्हित का स्वरूप बताया है और 
गागर सें सागर समान जेन तत्वज्ञान भरा है । बालक फो भी समभने 
में सुगम हो, ऐसी शेली है । खास मनन फरने योग्य है श्लौर जिज्ञासुओं 
सें बांटने योग्य है। योक लेने पर-फर्सीश्षन २५ प्रतिशत । 


( सेठी ग्रन्थमाला से प्रकाशित ) 


| 


डे 


समयसार प्रवचन भाग १ 
[ पूछ्ठ ४८८कंसुल्य ४-७५ ] 
समयसारजी दशाख की गाथा १ से १२ ऊपर सत्पुरुष श्री काचजी 
स्वामी पंप अरध्ृर्जे अवचन है । निश्रय-व्यवहार को संधि युर्वेंक यथार्थ 
सोक्षमारे की प्ररूपणा उत्तस ढंग से की गई हैं + यह श्रच्छी तरह 
288 इंसरी झावुत्ति है। थोक लेने पर २५% कमीशन दिया 
जावेगा । 


समयसार प्रवचन भाग २ 
पृष्ठ ४२० & चुल्य ५-२ प्‌ 

समयसारजी शाखत्र की गाथा ५३ से ३३ तक के प्रवचन इसमें 
दिये यये हैं । 


समयसार प्रवचन भाग ४ 
पूछ ४०० ६8 सुल्य ४-४० 

समस्यसारजोी झासख्र की गाथा ३४ से ६८ तक के प्रवचन इससें 
दिये गये हैं ॥ समयसारजी मुल ग्रस्थ तथा सं० टीका का भ्र्थ समभने 
के लिये ये तीनों भाग अवदय पढ़चा चाहिये । 


|| व्स्य३>२०ब-- पुछ रुर० 


| मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें मश 
॥ भाग १ तीसरी आच्वत्ति [ल्विप>पथम>-मूल्य १) 


प्न्ग्च्य््य्य्य्ध्य्य्ट््थ्व्य्स्ल्त््क्ि्यभ्च्स््श्व्भ्व्टकल्सख्श्य्मसटकत 0 
जिससें श्रध्याय एक से पांच तक के ऊपर पूृ० कानचजी स्वामी 
के भ्रवचनों का संग्रह है ! प्रथम घर्म की शुरुआत कैसे करें, यह समन्‍्कने 


के लिये अ्रत्यन्त सुगस पढ़ने योग्य है ॥ 





रन 
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मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें है 2पम>लअन्‍न्‍पूछ 3 


#खाल2 49 ८:2209242र००७४०११सपयाट22+ 


भाग २ दूसरी आवृत्ति 


ध्न्य्ख्््य्य्थ्य््ख्भ्क्ध्य्ल्््स्ग्क्थ्च्ड्क्षध्यय्कल्कय्थ्भयबात््व्म्रच्ट्ड्ल्व 


#बाा5>२०८-०>सुल्य २) 


जिसमें अ्रध्यायथ सात के ऊपर पू० कानजो स्वामी के प्रवचनोंका 
सग्रह है; निईरचयाभासी, व्यवहाराभासी का क्‍या स्वरूप है, तथा उसकी 
प्रदुत्ति किस प्रकार की है ॥ नव तत्व के सम्बन्ध में किस प्रकार की 
भुज झज्ञानी करते हैं तथा उसे सम्यग्ज्ञानादि की भ्रवृत्ति में किस प्रकार 
की श्रययार्थेता रह जाती है, उसका विशद विवेचन है ॥ सृुक्ष्म भौर 
स्थल गलत सान्‍न्यतायें श्रात्म हित्र में बड़ी बाघक हैं इसलिये उसे 
जानकर झात्स छित रूप सच्चे प्रयोजन के लिये यह श्रन्‍न्थ एकाग्रचित्तसे 


पढ़ने योग्य है । 

4६ कक कक (2£व्टट->4म्स्दमाट>ब रात >्या १524 (07 
0 ॥! धै न है 3-30 ! 
| शनि 


एबन्व्->>4च्याडट224६27%ख०>वाण 


इसमें सर्वेत्ष वीतराग कथित तसत्वार्थों का झौर सम्परदर्शन-ज्ञान- 
सचारित्र श्रादि का चिस्तुत निरूपण सुगस और स्पष्ठ शेली से किया गया 
है, सम्यक्‌ अनेकांत पुर्वेक नयाथें ली दिये गये हैं, जिज्ञासुश्रों के समभरने 
के लिये विस्तृत प्रदनोत्तर भी घसय-प्रसाण द्वारा सुसंगत शाखाधार 
सहित दिये गये हैं। भ्रच्छी तरह सच्योधित झौर कुछ प्रकररा में खास 
प्रयोजनभूत विवेचन भी है । यह ज्ञाक्ष सहत्व पूर्ण होने से तत्त्वज्नान 
के प्रेसियों को बार बार झवदय पढ़ने योग्य है ॥ 


घ् न्ब्च्व्ड्स्न्त्य्भ्च्य्ख्स्ल्म्््यश्व्छ्च्प्त श्शाा२०३०स्टइलक०२-ससन्श्ानअ्चरपत 
! स्च्याटल्ल्य्थ्य्य्््स्न्टस्च्स्स्ट््श्न्थ्य्सविपटत पष्ट र्ज्र्‌ 
सम्यग्दर्शान $ तीसरी आइचि के 
|! (वपपबसब८-+++<८-->२+->> ० सूल्य १६२ ! 
ध्ण्व्च्स्ड्श््थ्य्ट्ल्श्व््य्म्थ्व्त््न्सन्याज छ्ष्य्य्ल्त्य्थ्व्ट्ड्प््यसच्य्क््य्त 
जिसमें श्रति सुन्दर वेज्ञानिक ढंग से तत्त्वज्ञान भरा है। छुख 
शांति का राह ( उपाय ) सस्यगर्डर्शन से शुरू होता है ॥ सम्यग्दर्शंत का 
स्वरूप समभ्के बिला संसार का यरिशत्रमण कभी नहीं सिठता। शअ्रपुर्व 
दुलेंम वस्तु आत्म साक्षात्कार निविकल्प अनुभव कंसे हो उसका बहुत 
सुन्दर ढंग से चर्णन है ॥ सर्वेज्ञ वीतराग कथित छूहों द्रव्य को दुक्ति 
इृष्ठटांत द्वारा सिद्ध करके स्पष्टता से बुद्धिगम्थ बनाया है। सुशिक्षित 
जिज्ञासुझशों में सी खास पढ़ने के लिये बॉटने योग्य है ॥ ( सम्यग्दर्शन 


भाग २ गुजराती भाषा में है ) । 


# व्‌ः 9०१ 

झानस्वभाव-क्षय स्वभाव 
[ पृष्ठ ३६० छ सूल्य २-५० ] 
इसमें ऋमबद पर्याय तथा पुरुषार्थ के स्वरूप का विस्वार पूर्वक 
स्पष्टीकरण हैं ॥ सस्यक्‌ अर्वेकांत सहित सम्यक्‌ नियतवाद, जिसमे 
पुरुषार्थ, स्वभाव, काल, नियति झौर करमे ये पच ससवाय झादि 
झाजाते हैं उसका विवेचन है, प्रवचचसार गाथा ६६ ऊपर के प्रवचनों 
फा सार झऔौर ४७ नयों में से नियत, शतियत, काल, श्रकाल चय का 


चर्णन भी है । 
पुक्ति का मार्ग 
पृष्ठ १०३ ४8 सुल्य ०-५० [ चौथी झावृत्ति ] 


सच्चे सुख रूप सोक्षमार्ग में प्रवेश करने के लिये प्रथम किस २ 
बात का ज्ञान जरूरी हैं उसका मुख्य रूप से वर्णन ह १ थोक खरीद 


कर प्रचार कीजिये ॥ 


[ सिर्फ १४ पुस्तक शेष है | 


भेदविज्ञानसार ( प्रवचन ) 
पृष्ठ २७२ ४8 घछूल्य २) 
इससें ससमयसारजी स्चेविशुद्ध ज्ञान श्रधिकार से से माथा ३६० 
से ४०४ तक के ऊपर खास सुगम नव सुन्दर प्रचचनों का संग्रह है । 
'झूल में थूल 
है पृष्ठ १४० ६ सुल्य ०-७५ [ इसरो आवृत्ति | 
भेयषा भगवतीदासजी शौर कविवर बनारसीदासजी कृत निमित्त- 
उपादान के दोहों पर सत्पुरुष श्री कानजी स्वासी द्वारा प्रवचन ॥ जिससें 
उपादानरूप निज दाक्ति के अ्रनुसार शुद्धरूप या अशुद्धरूप सभी परिण- 
सत श्रपनी अ्रपनी स्वतन्त्रता से होते है, अ्रन्य तो निमित्रसात्र-व्यवहार- 
सात्र कारण हैं, ऐसा न सानकर निमित्त के भ्रनुसार कार्ये सानना- 
भूलमें भूल है-यह स्पष्ट क्रिया है ४ 


“६८. ८. ८० 
निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध कया है ? 
पूष्ठ श्८ दूसरी श्रावृत्ति सल्य ०-१५ 
इस पुस्तिका में सिमित्त-नैमिक्तिक सम्बन्ध का चर्णोन है। 


जिन सिद्धान्त प्रश्नोत्तरमाला 


भाग १-२-३ प्रत्येक का सूल्य ०-६५ [ सेठी भ्रन्थमाला से प्रकाशित ] 
( पृष्ठ सं० भाग १-१२६, भाग २-१३७, भाग ३-१३८ ) 

जिसमें शास्राघारपूर्वक उत्तम प्रकार से जेन सिद्धान्त फा सत्य- 
स्वरूप समभकने के लिये प्रदनोत्तर दिये गये हैं। द्रव्य, गुण, पर्याय, 
श्रभाव, फर्ता-फर्मादि छह कारक, उपादान निसित्त तथा निमित्त 
नेसित्तिक, सात सत्व, प्रमाण-नय-निक्केप, अनेफान्त और स्याह्याद, 
सोक्षसार्ग, जीव के श्रासाधारणभाव, गुणस्थानक्रस इत्यादि खास प्र॒यो- 
जनभ्रत् बातों का वर्णन स्पष्टता से किया है | काफी प्रचार हो रहा है, 
अ्रथस साग तीसरी बार छपा है। 


ष्द 


जैन तीर्थ क्षेत्र पूजा पाठ संग्रह 
पृष्ठ २६० क्छ सूल्य १-४० 

जिसमें सभी सिद्धक्षेत्रों की प्राचीन बड़ी २ पूजा तथा सिद्ध क्षेत्र 
फा परिचय दिया गया है । कहाँ से कहाँ जाना इसका वर्णन भी 
इसमें है | 


स्तोत्रत्रयी ८ सटीक ) 


पृष्ठ ७८ 
जिसमें कल्याणमंदिर स्तोत्र, भक्तामर शौर चतुविद्यति स्तोन्न 
तथा उनके श्रर्थ है । साथ ही श्राध्यात्मिक तत्त्वमय भावार्थ है 
( पाटनी ग्रन्थमाला से ) 


सल्य ००-५० 


आध्यात्मिक पाठ संग्रह 
पृष्ठ सं० ७६३ 
पाडनी प्रंथमाला से प्रकाशित यह एक उत्तम ग्रन्थ है जिसमें 
ससमयसार नाटक, परसाथथेवचनिका, स्वरूपसंबोधन, इष्टो पदेश, परमानन्द 


स्तोन्न, रहस्यपुर्ण चिट्ठी, समयसार कलह, भवचनसार सुल गाथा के 
पद्मयानुवाद तथा भी दौलतरामजी, चानतरायजी झादि कवियों की सुन्दर 


रचताएं हैं; चेराग्य और भक्ति का प्रकरण भी है । 


सुल्य ३--०० 


शासन प्रभाव 
पूछ्ठ सं० र४ड #$ पमुल्य ०-१२ 

जिसमें सुन्दर चित्र सहित पृज्य फानजी 
जैनधर्म के सिद्धान्तों का और झापके हारा ५ 
का संक्षेप में वर्णन है ॥ 


जी स्वामी की जीवनी तथा 
विन्न प्रभावना के कार्यों 


६ 


“लघइ॒ जेन सिद्धान्त प्रवेशिका 
पूष्ठ १०५ & मूल्य ०-१६ | तीसरी शआ्रावृत्ति ] 
शासाघधार सहित और संक्षेप में खास प्रयोजनभुत तत्वज्ञान फी 
जानकारी के लिये उत्तम सार्गेदशेंक प्रवेशिका है 
“जैन बाल-पोथी [ सचित्र ] 
पृष्ठ ३२ ६४8४ सुल्य ०-२५ 


जिससे ४८ सुन्दर चित्रों के साध्यस से सुल प्रयोजनभूत तत्त्व-- 
ज्ञान समक्काया गया है । इसे बालक बड़े प्रेस से पढ़ते है॥ अनेक 
भाषाओं सें छप चुकी है । कई बार पांच हजार प्रतियें छप चुकी हैं। 
खास तौर से बालकों के लिये धर्म में रुचि पेदा करने के लिये उपयोगी 
है । धासिक श्रवसरों पर बांटना चाहिये । 


रे +. 
“चराग्य पाठ संग्रह 
पूृ० ३३४५ के सुल्य १-२५ [ पाठनो भ्रन्थमाला से ] 
इससें श्री दोलतरासजी श्रादि के तथा ज्ञानदपेंण, ब्रह्मविलास, 
बनारसीदास, ससयसार नाटक के अच्छे २ काव्य हैं ९ 
भक्ति पाठ संग्रह 


पृष्ठ १४५ के सुल्य १-०० [ पाटलो ग्रस्यसाला से ] 
जिसमें श्री समंत्भद्वाचार्ये श्रादि से लेकर प्राचीन  जेन कवियों 
प्ती उत्तसोत्तम कृतियों का संग्रह हैं ॥ 


पंचमेरु ओर नन्दीश्वर पूजन विधान 
पूष्ठ स० १७१ छुड सुल्य ०-७५ 


जिसमें निर्वारण कल्याणक तथा रत्नन्नयादि पुजन भी है। 
पंचसेद और नन्‍्दीश्वर विधान आदि बड़ो पूजायें हैं । 


५१० 


समयसार हिन्दी पद्यान॒ुवाद : छप रहा है 
अपूर्व अवसर नामक काव्य पर प्रवचन छप रहा हे 
अनुभव प्रकाश 
पृष्ठ १२६ ४8 सुल्य ००-५० (ले० दीपचन्दजी साधर्मी ) 


जिसमें आात्मानुभव को सुगसम-रीति से समझाया गया है ॥ 


आत्मधर्म ८ मासिक पत्र ) 
वाधिक घुल्य ३-०० 


जेन घर्म चस्तु स्वभाव है, संप्रदाय नहीं है। पस्तुतः विश्व के 
सभी पदार्थों का वास्तविक स्वरूप जैसा है बेसा दर्शाकर श्रात्मकल्यारप 
फा सच्चा उपाय बतलाने वालाविश्यदर्शन जैन घर्म है, परस उपकारी 
पूज्य सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी के प्रवचनों का सार इसमें दिया जाता 
है । उसकी यथार्थेरूप में समक्रकर झ्रात्मसकल्याण कीजिये। झात्मधर्म 
पत्र तथा उसकी गत वर्षों को फाइलें पविन्नज्ञान निधि हैं। श्रवश्य 
पढ़िये-सनत कीजिये १ नसुने के झंक सेट सें सिल सकते हैं । 


ध्यात्मधर्म फाइलें [ सजिल्द ] 


वर्ष १५. ३. ५० ६० ७- ८- १० प्रत्येक का सुल्य ३-७४ 
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